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Ebu Hamid Muhamed ibn Muhamed ibn Muha- 
med el-Gazali najistaknutiji je predstavnik religijskih 
nauka islama i nosilac najcasnijih naziva u svijetu isla- 
ma, naziva jamac islama i obnovitelj islamske religije. 
Prvi naziv on dijeli sa nekolicinom dostojanstvenika is- 
lamske misli i prakse; po drugom nazivu on pripada 
lancu licnosti u cijim djelima i djelovanjima se, u duhu 
poznatog hadisa Muhammeda alejhisselam, vitalno 
odreduju stoljeca ili epohe vise islamske opstojnosti. 

Gazali je zivio u drugoj polovini petog i prvim godina- 
ma sestog stoljeca islamske ere (450/1058-505/1111). 
Duboko religiozna dusa, iznimno radoznao i samosta- 
lan duh, izvoran i sistematican mislilac, svestran i dis- 
cipliniran naucnik, Gazali je vec sredinom cetvrte de- 
cenije zivota, kao pisac i profesor slavnog sveucilista 
Nizamija u Bagdadu, stekao ugled vodeceg vjerskog 
ucenjaka islamskog svijeta toga vremena. Djela koja je 
napisao u kasnijim godinama, napose Ozivljenje vjer- 
skih nauka, uvecala su njegov ugled i prosirila raspon 
njegovog utjecaja, tako da se Gazalijevo ime vremenom 
poistovjetilo sa vrhuncima religijskih nauka islama, ci- 
neci ih i dan-danas blizim i odredenijim. 



Imami Gazali je pruzio veliki i originalni doprinos 
islamskom pravu> teologiji, filozofiji, tesavufu. U sva- 
koj od ovih oblasti Gazalijeva djela predstavljaju zive 
sadrzaje svake vise islamske obnrazovanosti. Medutim, 
jedinstveni polozaj u duhovnoj povijesti islama Gazali 
zauzima u prvom redu po tome sto je te nauke ili obli- 
ke duhovnog izobrazavanja islamskog ucenja i prakse 
podvrgao fundamentalnom preispitivanju, kritici i 
uzajamnom ogledanju sa stanovista unutarnjeg suglas- 
ja objavljene istine vjerozakona, mistickog otkrica i ra- 
cionalne spoznaje. Njegov pokusaj da ucini "ortodok- 
siju misticnom, misticizam ortodoksnim, a oboje filo- 
zoficnima" bez presedana je u svijetu islama i sigurno 
mu je tesko naci odgovarajuci primjer u nekoj drugoj 
duhovnosti. 

Imami Gazali je istodobno jedan od onih likova kla- 
sicne islamske ucenosti cija su djela, snagom sveopce 
duhovne izrazajnosti, mnogokratno presla religijske i 
kulturne granice islamske posebnosti. Njegova misao 
utkana je u srednjovjekovnu i novovjekovnu zapadnu 
misaonost, u jevrejsku teologiju i filozofiju, u duhovne 
pokrete koji su ponikli na hindustanskom tlu susreta 
islamskih ucenja i indijske religijsko-filozofske tradici- 
je. Poznat je i cijenjen utjecaj Gazalijevog djela na Mo- 
sesa Majmonidesa, Tomu Akvinskog, Majstora Ekhar- 
ta, a u novije vrijeme sve vise se istice, na podlozi otkri- 
ca dubokih podudarnosti, mogucnosti da je ono utje- 
calo i na Descartesa, Leibniza, Kanta. S druge strane, 
uocava se bliskost glavnih Gazalijevih postavki i savre- 
menog misljenja. 
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Gazali je takoder i veliki ucitelj plemenitosti. Svoje 
pisano djelo on je ispunio moralnim bogatstvom svoga 
zivota, a njegov zivot u kojem kao da se odrazio musli- 
manski svijet njegovog vremena u svim vitalnim vjer- 
skim, intelektualnim i moralnim vrijednostima i strem- 
ljenjima, oprekama i mogucnostima, bio je konkretna, 
osobna egzistencija islamske istine opstojanja. Ono sto 
je cinio zraci metafizickom uzvisenoscu i djeluje sna- 
gom nepomucene iskrenosti, dosljedne i dostojansve- 
ne covjecnosti. Poznavaoci Gazalijevog zivota i djela, 
stariji i savremeni, muslimanski i nemuslimanski, sa- 
glasni su u tome da je on jedan od najplemenitijih liko- 
va koje je islamski svijet dao nizu istinskih genija cov- 
jecanstva. 

Gazalijeva duhovna autobiografija, Izbavljenje od 
zablude, otkriva nam ovog plemenitog genija islama u 
cudesnoj suzdrzanosti i uvjerljivosti njegovog kaziva- 
nja o vlastitom duhovnom putu. U ovom djelu Gazali 
zapravo govori o svojoj vjeri i o iskusenjima, sumnja- 
ma i spoznajama kroz koje je ona prolazila tezeci cistoj 
sigurnosti. Govoreci o necemu sto je za veliku vecinu 
ljudi oduvijek bilo od najvise zivotne vaznosti, on to 
cini na krajnje jednostavan i jasan nacin i to je dodatni 
razlog sto je Izbavljenje od zablude najpoznatija i vje- 
rovatno najznacajnija duhovna autobiografija u musli- 
manskim knjizevnostima. 
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U ime Boga, Milostivog, Samilosnog! 



Hvaljen neka je Bog, cijim hvaljenjem pocinje svaka 
rasprava i svaka besjeda, i blagoslovljen neka je Mu- 
hammed izabranik, covjek od vjerovjesnistva i poslan- 
stva, njegovi srodnici i njegovi drugovi koji odvracaju 
od zablude! 

Trazio si od mene, brate u vjeri 1 , da ti otkrijem svr- 
hu i tajne nauka, opasnost i ponore skola misljenja, i da 
ti ispripovijedam sta sam sve pretrpio izvlaceci istinu iz 
zbrke razlicitih sljedbi ciji su nacini postupanja i pute- 
vi suprotstavljeni, i kakvu sam odvaznost pokazao 



Brat u vjeri, el-ehfi ed-din. Rijec din javlja se u Kur'anu u znacenju suda, sudenja 
(usp. 1,3), i u znacenju religije uopce, odnosno, islama kao religije kod Boga ili reli- 
gije muslimana (usp. 3, 19; 5,3; 109,6). U poznatom hadisu koji biljezi Muslim u Sa~ 
hihu (v. biljesku 9), Muhammed - Bog mu se smilovao i mir mu podario! - poblize 
odreduje din muslimana kao jedinstvo osnovnih prakticnih duznosti (islam), os- 
novnih vjerskih duznosti {iman) i karakternih duznosti (ihsan). Vremenom je rijec 
din zadobila pretezno vazenje oznake za religijsku cjelokupnost islama, i u torn smi- 
slu je uglavnom koristi i Gazali. 

U prevodenju Kur'ana, hadisa, i uopce religijskih tekstova iz arapskog u nas jezik, 
zadrzala se praksa prevodenja dina sa vjera, cime se, zapravo, potire razlike izmedu 
imana i dina, to jest, izjednacuje se znacenje vjere, kao odnosa prema Bogu, i religi- 
je, kao ukupnog zivotnog drzanja koje je uslovljeno i odredeno vjerom. Cijeneci, 
medutim, tu prevodilacku praksu i postojanost sintagmi kao sto je sintagma brat u 
vjeri, na ovom i jos nekim mjestima din prevodimo sa vjera. Inace, religijom prevo- 
dimo din, vjerom iman, vjerozakonom serial t, vjeroispovijescu mille/t, (vjerskom) za- 
jednicom ummelt. 
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uzdizuci se iz nizine oponasanja u vjeri 2 do uzvisine 
trazenja objasnjenja. Trazio si da ti iznesem, prvo, kak- 
vu sam korist izvukao iz nauke kelama 3 , drugo, kako 
sam omrznuo puteve talimija 4 , koji su, u slijedenju 



♦2 Oponasanje u vjeri, taklid. U uobicajenom smislu, taklid znaci oponasanje, podrza- 
vanje ili slijedenje drugoga u onome sto govori ili cini s ubijedenoscu da je u tome 
istina koja ne iziskuje provjeru niti dokazivanje. Taklid se izvorno i s obzirom na 
preteznu potrebu odnosi na oponasanje u stvarima religije. U klasicnoj literaturi is- 
lama taklid se javlja kako u znacenju"sugestivnog oponasanja", koje ne pretpostavlja 
niti dostize samo/razaznanost u duhu njegovog nosioca, tako i u znacenju "voljnog 
oponasanja" koje pociva na svjesnoj prepustenosti slijepom ili bespogovornom sli- 
jedenju imama (ucitelja, vodica), kojega se smatra nepogresivim i neospornim ga- 
rantom istine. Historicar i leksikograf Dzemil Saliba iznalazi klasicno odredenje su- 
gestivnog oponasanja upravo u Izbavljenju od zablude. (Usp. Dzemil Saliba, El- 
Mudzem el-felsefi, Bejrut-Kairo 1978, knjiga I, str. 328.) U drugom znacenju rijec 
taklid zadobila je tehnicko, odnosno relaciono znacenje u odnosu na idztihad (v. bi- 
ljesku 43), koje pojedini evropski islamolozi dovode do kategorijalnog vazenja u 
smislu dijeljenja svih pripadnika islama na mukalide - oponasatelje, i mudztehide- 
one koji se u otvorenim pitanjima religije upustaju u vlastito tumacenje. 

♦3 Nauka kelama, Urn el-kalam. U islamskoj obrazovanosti tradicionalnog ustrojstva, u 
kojoj su vjerske nauke razvrstane na tri glavne grane: nauka 0 vjerovanju (Urn el- 
akide), nauka 0 vjerozakonu (Urn el-fikh) i nauka 0 karakternosti (Urn el-ahlak), 
nauka kelama se odreduje kao "nauka koja nas uci 0 istinama islamskog vjerovanja 
sa tacnim logickim dokazima" (M. Handzic). U zapadnim naukama Urn el-kelam se 
imenuje islamskom skolastikom, ortodoksnom skolastikom, skolastickom teologi- 
jom, teologijom uopste, i dijalektickom teologijom. Kako se radi 0 nauci koja kori- 
sti "onaj metod diskurzivnog izlaganja koji mogucnosti dijalektike naslijedene od 
grckih filozofa stavlja u sluzbu religijskih shvatanja koja nude Kur'an i hadis" (H. 
Corbin), ovaj posljednji naziv sve vise potiskuje ostale, jer najizravnije odreduje me- 
todsku bit i povijesnu formiranost nauke kelama u odnosu na druge duhovne dis- 
cipline u islamu. (Sire 0 izvorima, temeljnim pitanjima i metodici, glavnim razvoj- 
nim fazama i ulozi Gazalija u razvoju Urn el-kelama, usp. Fazlur Rahman, Duh isla- 
ma, Beograd, 1983, str. 127-145; Henry Corbin, Historija islamskefilozofije, Sarajevo 
1987, str. 98-115, 251-257 i 293-297; Nerkez Smailagic, Klasicna kultura islama J, 
Zagreb, 1973, str. 125-216; Mehmed Handzic, llmul-kelam, Sarajevo 1934). 

♦4 Talimije, ehl et-lim, sljedbenici ucenja 0 poducavanju od nepogresivog imama. Ta- 
limije su ogranak ismailijskog siizma i naucavali su da je istina samo u poducenosti 
i poducavanju (ta'lim) od nepogresivog ucitelja (muallim ma sum). Prema navodu 
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imama, nesposobni da dokuce istinu, trece, kako sam 
omalovazio puteve filozofiranja 5 , i kako sam, konac- 
no, pristao uz put tesavufa 6 . Htio bih da ti otkrijem i 
srz istine koja mi se ukazala u mojim ispitivanjima 
ljudskih naucavanja, ono sto me odvratilo od nastav- 
nicke djelatnosti u Bagdadu, gdje sam imao mnogo 
ucenika, te sto je dovelo do toga da joj se ponovno vra- 
tim u Nisapuru, nakon dugo vremena. Pozurio sam da 
udovoljim tvome trazenju, posto sam uvidio iskrenost 
tvoje zelje. 



Gazalijevog mladeg suvremenika, znamenitog hereziografa Abdulkerima Sehresta- 
nija (u. 548/1153.)> ehl ef- talimjtbio nazivpripadnikasljedbe u Horasanu, dok su 
ih u Iraku nazivali batinijama (v. biljesku 10). (Usp. As-Sahrastani, Kniga o religijah 
i sektak Moskva 1984, str. 168.) 

Filozofiranje, tefelsufi Ovaj oblik ukljucuje pogrdni prizvuk u odnosu na osnovni 
oblik felsefe (filozofija i/ili filozofiranje), pa bi ga se moglo prevesti i kao nadrifilozo- 
firanje ili nadri filozofija. Gazali ga koristi na jos nekoliko mjesta u Izbavljenju od 
zablude ne iznoseci razlog usljed kojega njime zamjenjuje osnovni oblik, kojim se 
inace sluzi. Preplitanje ovih dvaju oblika u kojem se filozofija lisava jednoznacnosti 
nije, medutim, karakteristicno samo za ovo Gazalijevo djelo; slican postupak susre- 
cemo, primjerice, u slavnom "filozofskom romanu" Zivi sin Budnoga (Haj ibn Jak- 
zan) Ibn Tufejla (581/1 185), muslimanskog filozofa i pisca iz Spanije. (Usp. biljesku 
61a Tarika Haverica u Ibn Tufayl, Zivi sin Budnoga, Sarajevo 1985, str. 22-3.) No 
videci u onome sto se imenovalo filozofijom u njegovo vrijeme u islamu, pored os- 
talog, neautenticno bavljanje filozofijom i slijepo slijedenje filozofa iz ranijih vre- 
mena, Gazali ocito nagovjestava razlog upotrebe oblika tefelsufi ciji pogrdni pri- 
zvuk, dakle, nikako ne treba mijesati sa prizvukom obezvredujuceg popularnog 
mnijenja o filozofiji i filozofiranju. 

Tesavuf, tesavvuf, ili, u evropeiziranom obliku, sufizatn, islamski misticizam. U os- 
novnim crtama moze se podvesti pod opcu odrednicu mistike kao "dozivljajnog is- 
kustva apsolutnoga" (L. Gardet). Njegovu pak nesvodivost na jedno odredenje koje 
bi ga htjelo obuhvatiti u svem obilju izvornog iskazivanja otkriva podatak da su ve- 
c stariji muslimanski historicari iznasli oko hiljadu sufijskih defmicija tesavufa. Kao 
oblik prakse i prakticnog drzanja tesavuf se uobicajeno odreduje u odnosu na vje- 
rozakonom ustanovljeni sklop cinjenja i ponasanja, a kao nacin intuitivnog spozna- 
vanja i simbolicke aktivnosti naspram diskurzivnog misljenja i "rada pojma" disci- 
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Iscuci pomoc od Boga, uzdajuci se u Njega, moleci 
da me uputi i trazeci od Njega utociste, kazem: 

Znaj - uputio te Uzviseni Bog pravim putem i otvo- 
rio tvoje srce za istinu! - da razilazenje ljudi u religija- 
ma i vjeroispovijestima, zatim razilazenje jedne vjerske 
zajednice 7 na skole misljenja, sa mnostvom sljedbi i 
oprecnih puteva, jest duboko more u kojem se vecina 
utopila i iz kojeg se malo njih spasilo. Svaka skupina 
smatra da je upravo ona spasena, "svaka stranka rado- 
sna usljed onoga sto ispovijeda" 8 , i to je ono sto nam je 
obecao Izabranik medu poslanicima, - Bog ga blago- 



plinarno organiziranog u nauci kelama, teoriji prava, filozofiji. U zapadnim istrazi- 
vanjima tesavufa, koja zapocinju pocetkom proslog stoljeca, posebna paznja pokla- 
nja se genezi misticke svijesti i prakse u islamu, te derviskim redovima ili bratstvi- 
ma sljedbenika tesavufa. (Sire o tesavufu, sufijskoj literaturi, praksi i redovima, te 
ulozi Gazalija u osiguranju pravovjernosti tesavufa i spoznajne i moraine puno- 
vaznosti sufijskog iskustva, u: Fazlur Rahman, Duh islama, str. 183-233; Louis Gar- 
det, Mistika, Zagreb 1983, str. 1 16-136; Eva de Vitray Meyerovitch, Antologija sufij- 
skih tekstova, Zagreb, 1988; Dzemal Cehajic, Derviski redovi u jugoslovenskim zem- 
ljama y Sarajevo 1986.) 

♦7 Razilazenje jedne vjerske zajednice, ihtilaf el-umme. U izdanju Izbavljenja od zablu- 
de, koje su priredili Dzemil Saliba i Kamil Ijad, i koie se smatra najpouzdanijim, na 
ovom mjestu stoji eimme (eimme, vjerski prvaci, vode; ihtilaf el- eimme, razilazenje 
vjerskih prvaka.) Isto stoji i u izdanju Mustafe Ebul-Ulaa i Muhameda Dzabira. U 
izdanju Izbavljenja od zablude y koje je priredio Abdul-Halim Mahmud, na ovom 
mjestu stoji umme. U izdanju francuskog prijevoda Izbavljenja od zablude sa Salibi- 
nim i Ijadovim tekstom izvornika, prevodilac Ferid Dzebr ne prihvata njihovu lek- 
ciju i cita umme. Istom citanju pribjegava i prevodilac na ruski Artur V. Sagadejev. 
Prevodilac na engleski W. Montgomert Watt prihvata Salibinu i Ijadovu lekciju i ci- 
ta eimme. Opredijelili smo se za lekciju Abdul-Halima Mahmuda i rjesenje prevodi- 
laca na francuski i ruski. (0 koristenim izdanjima izvornika i prijevoda Izbavljenja 
od zablude, usp. Bibliografsku biljesku. 

♦8 Kur'an, 23, 53; 30, 32. ( Navodi iz Kur'ana dani su, uglavnom, prema prevodu Besi- 
ma Korkuta: Kuransprijevodom, Sarajevo 1984.) 
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slovio! iskreni, cija se obecanja ispunjavaju, kada je re- 
kao: "Moja zajednica ce se podijeliti u sedamdeset i tri 
sljedbe, a samo jedna od njih ce biti spasena." 9 1 vec se 
zbilo to sto je obecao da ce biti. 

Jos od najranije mladosti i najljepseg doba zivota, 
otkad sam se priblizio zrelosti i prije nego sto sam na- 
punio dvadeset godina, pa sve do sada, a navrsio sam 
pedeset, uvijek sam se smjelo bacao u bezdan tog du- 
bokog mora, gazio sam u njegovu duboku vodu odvaz- 
no, a ne kao kukavica ili oprezan covjek. Udubljivao 
sam se u sva nejasna mjesta, nasrtao na sva teska pita- 
nja, hrabro se izlagao svim opasnostima, ispitivao vje- 
rovanje svake sljedbe, razotkrivao skrivene misli skole 



Iskaz Bozjeg poslanika Muhammeda - Bog mu se smilovao i mir mu podario! - u 
nastavku hadis. Hadis je predaja, odnosno kazivanje o tome sta je Bozji Poslanik re- 
kao, ucinio, odobrio ili zabranio, a takoder i predaja o iskazima i postupcima njego- 
vih drugova. U islamskoj obrazovanosti i zivotnoj praksi muslimana hadis je jedan 
od dva oblika u/poznavanja i zivotnog preuzimanja onoga sto je Bozji Poslanik go- 
vorio i cinio; drugi je oblik sunet {sunnet, suna) y to jest, vjerski normirana praksa zi- 
vog usvajanja iskaza i postupaka Bozjeg fbslanika, Savremeni muslimanski naucnik 
Fazlur Rahman razgranicava ova dva oblika kao verbalnu i prakticnu tradiciju. 

Hadis je istodobno i naziv izvorne discipline koja se razvila tokom drugog i treceg 
stoljeca kao kompleksna nauka o islamskoj tradiciji ili tradiciji islamske izvornosti. 
Najvaznija faza u njenom razvoju bila je faza sakupljanja, odabiranja i sistematizi- 
ranja ogromne grade o zivotu i praksi Muhammeda - Bog mu se smilovao i mir mu 
podario! Nastalo je vise zbirki hadisa, medu kojima je sest njih zadobilo vazenje au- 
toritativnih zbirki: Sahih Muhameda ibn Ismaila Buharija, Sahih Muslima ibn el- 
Hadzadza Kusajrija, Sunen Ebu Davuda Sidzistanija, Dzami Ebu Isa Tirmizija, Sm- 
nen Ebu Abdurahmana Nesaija, i Sunen Ibn Madze Kazvinija. Medutim, premda se 
od pojedinih zapadnih islamologa oznacavaju kanonskim, ove zbirke nisu zapravo 
obesnazile druge zbirke hadisa niti su presjekle tokove verbalne predaje kao izvora 
za upoznavanje onoga sto je Bozji Poslanik govorio i cinio, tako da se kasniji islam- 
ski pisci nisu drzali samo njih u navodenju i interpretiranju iskaza i postupaka 
Bozjeg poslanika. To napose vazi za Gazalija. Kako su u izdanjima Izbavljenja od 
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miljenja svake skupine, kako bih odijelio istinito od 
laznog, vjerodostojnu predaju od krivovjerne novotarije. 

Nisam pustio nijednog batiniju 10 a da nisam pozelio 
da se upoznam s njegovim ezoterizmom, niti zahiriju 11 
a da nisam ushtio da spoznam sustinu njegovog egzo- 
terizma, niti filozofa a da se nisam primorao da pro- 
niknem u bit njegove filozofije, niti mutekelima a da se 
nisam potrudio da se uputim u svrhu njegove dijalek- 
tike i raspravljanja, niti sufiju a da nisam zudio da ot- 
krijem tajnu njegovog misticizma, niti poboznjaka a da 
nisam nastojao promotriti kako na njega djeluje njego- 
va poboznost, niti krivovjernika koji porice Bozja svoj- 



zablude, koja smo koristili, samo neki hadisi dokumentirani od priredivaca, svaki 
Gazalijev navod koji izravno ili kontekstom upucuje na Bozjeg ^oslanika nastojali 
smo pronaci u spomenutim zbirkama. Koristili smo El-Miidzem el-mufehres li el- 
faz el-hadis en-nebevi (Lajden 1962), u kojem su provedene najpotpunije konkor- 
dancije glavnih hadiskih zbirki. Za hadise koje smo pronasli da su navedeni u nekoj 
od zbirki, u biljeskama smo to naznacili, a za one za koje nismo utvrdili da su nave- 
deni, upucujemo na ovu biljesku. 

Hadis o dijeljenju muslimanske zajednice nalazi se u svakoj od autoritativnih zbir- 
ki, ali sadrzi iskaz: "Jevreji su se podijelili u sedamdeset i jednu sljedbu, hriscani ce 
se podijeliti u sedamdeset i dvije sljedbe, a moja zajednica ce se podijeliti u sedam- 
deset i tri sljedbe." 

♦10 Batinije, batini, ezoterici. Batinije su interioristi koji naucavaju unutarnji, skriveni, 
tajnoviti smisao kur'anskih iskaza, te ih podvrgavaju alegorijskom tumacenju, tevi- 
lu (tevil), kako bi dospjeli do unutarnje istine objavljenog ucenja. Kod Gazalija, kao 
i kod drugih pisaca njegovih savremenika, batini je tehnicki naziv ali i historijska 
oznaka koja se odnosi na sljedbu batinija {talimija), o cijem naucavanju je on napi- 
sao vise djela. 

♦11 Zahirije, zahiri, egzoterici. Zahirije su eksterioristi koji, suprotno batinijama, nau- 
cavaju doslovni smisao kur'anskih ajeta/stavaka i hadisa. Kao i bating zahirije teh- 
nicki termin u islamskoj teologiji i filozofiji, medutim, kao historijska oznaka odno- 
si se na pravnu skolu, koja je bila rasirena narocito u muslimanskoj Spaniji, ali se ni- 
je odrzala do naseg vremena. Najpoznatiji predstavnik ove pravne skole bio je Ibn 
Hazm el-Endelusi (456/1063), slavni pjesnik, hereziograf, pravnik, teolog i filozof iz 
Spanije. 



16 



stva 12 a da nisam krisom ispitivao pozadinu takvog uv- 
jerenja, kako bih uocio razloge njegovog drskog pori- 
canja Bozjih svojstava i njegovog krivovjerja. 

Zed za sustinom stvari bila je moje svojstvo i moj 
obicaj od samog pocetka i od najranije mladosti. Bio je 
to nagon bez mog izbora i promisljanja, sve dok u meni 
nisu oslabile stege oponasanja u vjeri i skrsila se nasli- 
jedena vjerovanja, kada sam se priblizio mladalackom 
dobu. Jer, vidio sam da hriscanska djeca odrastaju uvi- 
jek u hriscanstvu, jevrejska djeca odrastaju samo u ju- 
4aizmu, a muslimanska djeca u islamu. Cuo sam pre- 
daju o Bozjem Poslaniku - Bog ga blagoslovio i mir mu 
podario! - u kojoj kaze: "Svako ko se rodi, rodi se kak- 
vim ga je Bog stvorio 13 , a roditelji ga ucine Jevrejinom, 



12 Krivovjernik koji price Bozja svojstva, zindik muattil U muslimanskoj literaturi iz 
prvih stoljeca islama zindik je najprije oznaka za manihejca i pripadnika nemono- 
teistickih religija, potom (i) za pripadnika neke od muslimanskih sljedbi koje su 
proglasavane zabludjelim u stvarima vjerovanja, napose za osobu koju se karakteri- 
ziralo heretikom koji prikriva ili odbija priznati vlastito krivovjerje. U kasnijim vre- 
menima zindik je oznaka kako za heretika, dualistu i politeistu, tako i za ateistu. 
Muatiljt takoder oznaka iz ranog perioda islama i prvotno se odnosi na one koji su, 
suprotstavljajuci se antropomorfistickim implikacijama doslovnog citanja kur'an- 
skih iskaza o Bogu, odricali Bozja svojstva i zagovarali ucenje o cistoj Bozjoj jedno- 
sti slobodnoj od svakog sadrzavanja. U Gazalijevo vrijeme i ranije njome su oznaca- 
vani mutezilije (v. biljesku 33), no kasnije i ona gubi izvornu odredenost postaje oz- 
naka za neznabosca i nevjernika uopste. 

13 Kakvim ga je Bog stvorio, ala d-fitre. Rijec/rtre, koju u jednoj od prethodnih rece- 
nica prevodimo sa "urodena sklonost" a u sljedecoj sa "stvorenost od Boga nalazi 
se u Kur'anu (30, 29) kao jedinica dvoclane sintagme fitret-e-Allah, koju Besim Kor- 
kut prevodi sa "vjera, djelo Allahovo", a Muhamed Pandza i Dzemaludin Causevic sa 
"Bozja priroda" Prevodeci ovaj hadis, Mehmed Handzic prevodi/tumaci/itresa "is- 
lamu prilagodiva priroda i dusa", dok u popularnoj recepciji hadisa, napose u prak- 
si njegovog verbalnog preuzimanja i prenosenja u nasem jeziku, nije rijetko izjedna- 
cavanje/tfresa islamom kao praiskonskim i univerzalnim oblikom religije. U islam- 
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ili hriscaninom, ili mazdejcem " 14 

Moje unutarnje bice krenulo je u potragu za susti- 
nom izvorne stvorenosti od Boga i sustinom vjerovanja 
preinacenih oponasanjem roditelja i ucitelja, te u potra- 
gu za razlikom medu vjerovanjima nastalim oponasa- 
njem. Njihova su nacela poticajna, a u razlikovanju isti- 
ne od lazi u njima postoje neslaganja. I rekoh sebi: 

"Najprije, moj cilj je da steknem znanje o sustini 
stvari. Nuzno dakle, moram tragati za sustinom zna- 
nja! Astojeona?" 

Postalo mi je jasno da je izvjesno ono znanje u ko- 
jem se saznano otkriva ne ostavljajuci sumnje, i uz ko- 
je ne pristaje mogucnost zablude i privida. A takvo ne- 
sto duh nije kadar dosegnuti. Jer, sigurnost od pogres- 
ke treba da bude usporediva sa izvjesnoscu i da se opi- 
re dokazivanju laznosti, tako da, kada bi neko pretvo- 
rio kamen u zlato a stap u zmiju, to ipak ne bi izazvalo 
sumnju i poricanje. Tako, ja znam da je deset vece od 
tri, pa ako mi neko kaze: "Ne, tri je vece od deset, a do- 
kaz je sto cu pretvoriti ovaj stap u zmiju 5 , i na moje oci 
ga odista pretvori, necu usljed toga posumnjati u ono 



skoj spoznajnoj teoriji, kojoj je Gazali pruzio umnogome jedinstven doprinos, fitre 
se javlja kao oznaka za jedan od apriornih oblika saznanja, ili prvobitnih znanja 
(ulutn el-evvelijje) y i znaci covjekovu prirodenu spoznajnu naklonost. (Drugi oblici 
su taVa, prirodena duhovna struktura covjeka, i garize, prirodena spoznajna spo- 
sobnost covjeka.) 

♦14 Buhari, Sahik U ovom obliku hadis je uglavnom poznat i najcesce navoden. U Mu- 
slimovom Sahihu zabiljezena je sljedeca verzija: "Svakog covjeka njegova majka ro- 
di kakvim ga je Bog stvorio> pa ga roditelji ucine Jevrejinom, ili hriscaninom, ili 
mazdejcem, a ako su muslimani, muslimanom " 
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sto znam; iz toga ce proizaci samo to da cu se zacuditi 
jednoj takvoj moci, a necu posumnjati u ono sto znam. 

Nakon toga, uvidio sam da sve ono sto ne znam na 
taj nacin, i u sto nisam siguran s torn vrstom izvjesno- 
sti, jest znanje nepouzdano i nesigurno, a nijedno nesi- 
gurno znanje nije izvjesno znanje. 
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ZAPADANJE U SKEPTICIZAM 
I PORICANJE ZNANJA 



Potom sam preispitao svoja znanja i ustanovio da 
sam, izuzimajuci osjetilne danosti i razumske nuzno- 
sti, prikracen za znanja sa tim svojstvima. Pa rekoh: 

"Sada, nakon sto sam se razocarao, imam samo ze- 
lju da ispitam jasna znanja. A to su osjetilne danosti i 
razumske nuznosti. Stoga je neizbjezno da najprije po- 
stignem izvjesnost svoga povjerenja u osjetilne danosti 
i izvjesnost svoje sigurnosti od zablude u razumskim 
nuznostima; jesu li one poput moje ranije sigurnosti u 
vjerovanja preuzeta oponasanjem I sigurnosti vecine 
ljudi u misaone spoznaje, ili je to nesumnjiva sigurnost 
u kojoj nema varke niti opasnosti?" 

Prihvatio sam se s krajnjom ozbiljnoscu da razma- 
tram osjetilne danosti i nuznosti razuma, te da vidim da 
li bi mi bilo moguce da sam u njih posumnjam. Dugo- 
trajno podvrgavanje sumnji dovelo me do toga da vise 
nisam mogao vjerovati ni u pouzdanost osjetilnih da- 
nosti. Sumnja u njih me obuzimala, i kao da je govorila: 
"Otkud to povjerenje u osjetilne danostrf Najmo- 
cnije osjetilo je osjetilo vida, i kada se upravi prema 
sjenci ono vidi da sjenka stoji i da se ne mice, te zaklju- 
cuje da nema kretanja. Potom, iskustvenim putem i 
posmatranjem, sat kasnije, spoznaje da se sjenka krece, 
no da se ne krece odjednom i namah, vec postupno, 
malo pomalo, tako da nikada nije u stanju mirovanja. 
Ono gleda zvijezdu na nebu i vidi da je mala, ne veca 
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od novcica, dok geometrijski dokazi govore da je veca 
od Zemlje 

U ovom i slicnim slucajevima osjetilnog opazanja, 
osjetilo kao sudac donosi svoj sud> no sudac razum ga 
pobija i pokazuje neistinitost osjetilnog suda koji se ni- 
kako ne moze braniti. Rekoh: 

"Unisteno je moje povjerenje i u osjetilne danosti. 
Mozda je moguce vjerovati razumskim danostima, ko- 
je su prva nacela, kao nas iskaz da je deset vece od tri, 
ili da se jednoj istoj stvari ne moze nesto istovremeno 
priricati i odricati, ili da jedna ista stvar ne moze biti i 
stvorena i oduvijecna, postojeca i nepostojeca, nuzna i 
nemoguca" 

Ali, osjetila odgovaraju: "Zasto si siguran da tvoje 
povjerenje u razumske danosti nije slicno tvome povje- 
renju u osjetilne danosti; jer, nama si bio vjerovao, no 
dode sudac razum i utjera nas u laz. Da ne b\ suca ra- 
zuma> ti bi i dalje nas smatrao istinitima. A mozda iza 
suca razuma ima neki drugi sudac koji bi, kada bi se 
pojavio, pokazao laznost razuma u sudenju, kao sto se 
pojavio sudac razum i pokazao laznost osjetila u su- 
denju. To sto se takvo opazanje ne obznanjuje, ne po- 
kazuje da je ono nemoguce." 

Malo sam oklijevao s odgovorom, pa osjetilne da- 
nosti povecase teskoce pozivajuci se na san. 

"Zar ne vidis" rekose, "kako u snu vjerujes u neke 
stvari i umisljas neke okolnosti, vjerujes da su one po- 
stojane i trajne, i ne sumnjas u njih dok god si u torn 
stanju? Potom se probudis i znas da sve ono sto si 
umisljao i u sto si vjerovao nema osnova ni vrijednosti. 
Pa zasto si siguran da je sve ono u sto vjerujes u svom 
budnom stanju, na temelju osjetila ili razuma, istinito 
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u odnosu na stanje ciji ce odnos prema tvom budnom 
stanju biti poput odnosa tvoga budnog stanja prema 
tvome snivanju, te ce tvoje budno stanje prema njemu 
biti kao san? Ako dospijes u to stanje, uvjerit ces se da sve 
sto je tvoj razum pretpostavljao jesu prazni umisljaji " 

Mozda je to stanje smrt, jer Bozji Poslanik - Bog ga 
blagoslovio i mir mu podario! - kaze: 

"Ljudi spavaju, a kada umru probude se!" 15 
I mozda je ovosvjetski zivot san u odnosu na zivot 
na drugom svijetu. Pa kada covjek umre, stvari mu se 
pojavljuju drugacijima nego kakvim ih sada vidi, i kaze 
mu se u torn trenutku: 

"Skinuli smo ti koprenu tvoju, i ostar ti je danas vid." 16 

Nakon sto su mi pridosle te misli i utisnule se u me, 
uznastojao sam da tome nadem lijeka. No to nije bilo 
lahko, jer takve misli otklanja samo dokaz, a dokaz nije 
moguce iznijeti bez pribjegavanja prvim znanjima. 
Kako to nije dopusteno, nije moguce ni iznijeti dokaz. 17 



♦15 Premda se navodi u mnogim djelima, klasicnim i novijim, pretezno onim siijske 

i sufijske usmjerenosti, hadis nije zabiljezen u nekoj od autoritativnih zbirki. 
♦16 Kuran, 50,22. 

♦17 Za ovaj dio Gazalijevih kazivanja vezuju se, ocito neizbjezno, nalazi o njego- 
vom "regijskom empirizmu" sasvim modernog (filozofskog) znacenja, te us- 
poredbe sa Descartesom, jer "Ghazalijev put trazenja izvjesnosti o istini j>ret- 
kazuje Descartesov gotovo u svim pojedinostima - osim u rezultatu" (C. Ve- 
ljacic) Iz nastavka Gazalijevih "meditacija" vidljivo je, kako to i Veljacic poka- 
zuje, da se ne radi o tome da Gazali nije postigao Descartesov rezultat, vec da 
se on njime nije zadovoljio. Navodeci da je za Gazalija "vjera u mogucnost ma- 
tematizacije svih znanosti nepravedna generalizacija", da nauka racionalne 
teologije "iako postize svoj vlastiti cilj, time jos ne postize i moj cilf\ te da "zna- 
nosti konstituirane na matematickoj osnovi", sto je zapravo Descartesov rezul- 
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Ta me bolest mucila, i potrajala je skoro dva mjese- 
ca, tokom kojih sam bio skeptik 18 , i to sudeci po mom 
unutarnjem stanju, a ne govoru ili izricaju, sve dok me 
Uzviseni Bog nije izlijecio od bolesti, te mi se povratilo 
zdravlje i dusevna ravnoteza. Nuznosti razuma ponov- 
no su postale prihvatljive i vjerovao sam da su sigurne 
i izvjesne. 

To se nije dogodilo usljed iznosenja dokaza i raz- 
loznog raspravljanja, vec zahvaljujuci svjetlosti koju je 
Uzviseni Bog ubacio u moju dusu. Ta svjetlost je kljuc 
za vecinu spoznaja. Ko god smatra da otkrovenje poci- 
va na pisanim dokazima, ogranicava beskrajnu sami- 
lost Boga Uzvisenog. 



tat, "nisu primjerene mojem slucaju", Veljacic primjecuje kako je i Husserl ukazao da 
te nauke, usprkos svojoj egzaktnosti, ne zadovoljavaju kriterij "subjektivno usmje- 
rene filozofije,. (Usp. Cedomil Veljacic, Razmeda azijskih filozofija, Zagreb 1978, 
knjiga II, str. 350-55; Edmund Huserl, Ideja fenomenologije, Beograd 1975, str. 79- 
82.) 0 historijskom i modernom filozofskom znacenju Gazalijevog"religijskog em- 
pirizma" iscrpne obavijesti pruzaju poglavlja o Gazaliju i poglavlja o utjecajima is- 
lamskog misljenja na Zapad i na Istok u knjizi M. M. Sharifa (ed.) Historija islamske 
filozofije, Zagreb 1988. 
♦18 Doslovno, tokom njih bio sam u sofistici, enefihima ala es-sefseta. Naziv sefseta (so- 
fistika) uveden je u arapski jezik sa odgovarajucim filozofsko-historijskim znace- 
njem najmanje dva i po stoljeca prije pisanja Izbavljenja od zablude. Najmanje toli- 
ko vremena, naime, opstojao je prvi prijevod Platonovog Softsta, koji je ucinio Hu- 
nejn ibn Ishak (260-873), poglavar slavne prevodilacke skole u Bagdadu, koju je os- 
novao halifa Me mun (218-833). Stoljece kasnije Jahja ibn Adi (336-947) takoder je 
preveo Sofista, a u meduvremenu je Farabi napisao opseznu raspravu o sofistici {Ki- 
tab el-emkine el-megleta), u kojoj je, izmedu ostalog, naznacio uvrijezena mnijenja i 
navike kao odrednice "stanja covjeka" u kojem on gubi istinu i zapada u pogresno 
zakljucivanje. Stoga zacuduje Gazalijevo koristenje naziva sefseta za oznacavanje 
vlastitog duhovnog stanja, dakle, naziva kojim se oznacava/lo nacin ili oblik iskazi- 
vanja odredenog stanja duha. Kako kontekst Gazalijevog kazivanje ne dopusta iz- 
jednacavanje sefeseta sa njenim prvim ili historijskim znacenjem, to jest, sa nazivom 
filozofskog naucavanja grckih sofista, ne moze se prihvatiti rjesenje Artura V. Saga- 
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Kada su Bozjeg Poslanika - Bog ga blagoslovio i mir 
mu podario! - upitali za izraz "otvoriti" i njegovo zna- 
cenje u rijecima Uzvisenog: <c Koga Bog zeli da uputi, 
otvori njegovu dusu za islam" 19 , rekao je: "To je svjet- 
lost koju Uzviseni Bog ubacuje u srce "A sta je znak 
toga?" upitali su potom. Odgovorio je: "Odvracanje od 
boravista ispraznosti i obracanje boravistu vjecno- 
sti " 20 0 tome je rekao Muhammed - Bog mu mir po- 
dario! -: "Uzviseni Bog je stvorio stvorenja u tmini, po- 
tom ih je obasuo svojom svjetloscu" 21 Od te svjetlosti 
treba traziti otkrovenje, a kako ta svjetlost izbija iz vre- 
la Bozje velikodusnosti u nekim trenucima, nju treba 
vrebati, kao sto je kazao Muhammed - Bog ga blago- 
slovio! -: "U nekim razdobljima vaseg vremena vas 
Gospodar ima izlive naklonosti; izlozite im se!" 22 

Smisao je ovih iskaza da trazenje treba provoditi u 
potpunoj savrsenosti, sve dok ono ne dovede do traze- 
nja onoga sto nije potrebno traziti. Prva nacela nije po- 
trebno traziti; ona su vec prisutna. A ono sto je prisut- 
no, kada se trazi, bjezi i iscezava. Onoga ko trazi ono 
sto ne treba traziti ne moze se optuziti za nesposobnost 
u trazenju onoga sto se trazi. 



dejeva, koji je spomenuti sklop preveo sa "tokom kojih sam ja razmisljao nad uce- 
njem sofista" a sefseta u naslovu poglavlja zamijenio sa sofistika. Cijeneci smisao 
Gazalijevog kazivanja, usvojili smo rjesenje W. Montgomery Watta, koji je sefseta 
preveo u naslovu poglavlja sa skepticizam, a u tekstu stilizirao u skeptik. 

♦19 Kuran, 6, 125. 

♦20 Usp. biljesku 9. 

♦21 Tirmizi, Dzamu 

♦22 Usp. biljesku 9. 
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Vrste tragalaca 



Nakon sto me Uzviseni Bog svojom miloscu i izobi- 
ljem svoje plemenitosti izlijecio od te bolesti, u mojim 
su se ocima vrste tragalaca svele na cetiri skupine: 

1. mutekelimi, koji sebe proglasavaju ljudima mislje- 
nja i spekulacije; 

2. batinije, koji izjavljuju da su pristase ucenja o po- 
ducavanju i da se izdvajaju stjecuci znanje od nepo- 
gresivog imama; 

3. filozofi, koji sebe proglasavaju ljudima logike i do- 
kazivanja; 

4. sufije, koji smatraju da su samo oni sposobni za ne- 
posrednu prisutnost, videnje i otkrivanje. 

I rekoh sebi: 

"Istina ne odvraca od ove cetiri vrste tragalaca. Oni 
su isli putem trazenja istine, pa ako istina ne bi bila me- 
du njima, ne bi ostalo nade da se ona moze dokuciti. 
Jer, nema nade u povratku oponasanju u vjeri nakon 
sto je jednom vec prevladano, osim pod uslovom da 
oponasatelj imama ne zna da je oponasatelj. A kada to 
sazna, razbija se staklena posuda njegovog oponasanja. 
Ona se rasprsne i ne moze se sakupiti, raspadne se i ne 
moze se sjediniti krparenjem i spajanjem, osim da se 
krhotine istope na vatri i od njih sacini druga, nova 
tvorevina." 

Pohitao sam da slijedim taj put i temeljito istrazim 
ono sto su te skupine postigle, pocevsi prvo s muteke- 
limima, na drugom mjestu s putom filozofa, potom s 
naucavanjem batinija, i na kraju, s putom sufija. 
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NAUKA KELAMA: 
NJEN CILJ I POSTIGNUCE 



Tada sam zapoceo s naukom kelama. Ovladao sam 
njome i razumio sam je; istrazio sam spise njenih ute- 
meljitelja, i sam sam napisao o njoj to sto sam pozelio 
da napisem. 

I nasao sam da je ona nauka koja udovoljava svome 
cilju, ali ne udovoljava i mome cilju. 

Njen je cilj da cuva vjerovanje sljedbenikaSuneta i 
da ga stiti od smutnji uvoditelja novotarija 23 . 

Onima koji Mu sluze, Uzviseni Bog je dao istinito 
vjerovanje kroz ustaSvog Poslanika; u njemu je dobro 
njihovog religijskog i svjetovnog zivota, kako je kaza- 
no o njegovoj spoznaji u Kur'anu i hadisima. Potom 
je sejtan donio, sa nesuvislostima uvoditelja novotari- 
ja, stvari oprecneSunetu. Zagovarajuci ih, uvoditelji 
novotarija bili su gotovo smutili sljedbenike istinitog 
vjerovanja. 



♦23 Uvoditelji novotarija, ehlel-bid'a. Bid'aje novost, novotarija, novo ucenje. U vjerskoj 
prepornosti aktualizira se tokom drugog stoljeca islama u muslimanskoj pravnoj 
nauci. Tada se bid 'a razvrstava na dobru i pohvalnu - bid' a hasena i bid' a mahmiida, 
-i na pokudenu i zabranjenu - bid' a mazmuma i bid' a sajjia. Na toj osnovi kasnije se 
provodi odredenije razvrstavanje bid' em zabranjenu (muharrema), osudenu (me- 
kruha), dopustenu (mubaha) i preporucenu (menduba). Te podjele drzi se i Gazali, 
metodski je koristeci u Ozivljenju vjerskih nauka (v. biljesku 64). U Izbavljenju od 
zablude bid'a se javlja iskljucivo u znacenju nedopustene ili osudene novotarije. 
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Tada je Uzviseni Bog ucinio da se pojave mutekeli- 
mi, potaknuvsi ih da sredenom raspravom odbraneSu- 
net i da razoblice pristase novotarija u njihovoj suprot- 
stavljenosti poslanickoj tradiciji. Na tome je izrasla 
nauka kelama i na tome su stasali njeni znalci. 

I doista, jedna skupina mutekelima dolicno je ispu- 
nila zadacu na koju ih je Uzviseni Bog uputio; uspjesno 
su zastitili Sunet, odbranili vjerovanje primljeno od 
vjerovjesnistva i razoblicili nastale novotarije. 

No u tome su se upravljali prema premisama sto su 
ih uzeli od svojih protivnika, koje su prinudavali na 
pobijanje tih premisa pozivajuci se bilo na oponasanje 
u vjeri bilo na saglasno misljenja zajednice vjernika ili 
pak na pojedina kazivanja iz Kur'ana i Badisa. Rasprav-. 
ljanje mutekelima se tako uglavnom iscrpljivalo u iz- 
nalazenju protuslovlja kod protivnika i na kritici usljed 
njihovog prihvatanja. A u tome je mala korist za onoga 
ko prihvata jedino nacelo nuzne danosti. 

Stoga nauka kelama nije mogla zadovoljiti moju po- 
trebu za istinom niti izlijeciti bolest na koju sam se zalio. 

Istina, kada se razvilo umijece kelama i kada su ras- 
pravljanja postala brojnija, nakon duzeg vremena, 
mutekelimi su pokazivali veliku zelju da pokusaju od- 
braniti Sunet tragajuci za sustinom stvari; poduzeli su 
dublje istrazivanje biti i pojavnosti, te njihovih odre- 
daba. Ali, kako to nije bio cilj njihove nauke, ono sto 
su o tome kazali nije dostiglo krajnji cilj, niti je njihov 
nalaz rasprsio, u cjelini, tame smetenosti u neslaganji- 
ma ljudi. 

Ne odricem da je to postignuto za druge, niti sum- 
njam u vrijednosti njihovog nalaza za neku grupu lju- 



di, ali taj nalaz je povezan sa oponasanjem u stvarima 
koje ne pripadaju prvim nacelima. A ja sada namjera- 
vam da opisem svoj slucaj, a ne da prekoravam one ko- 
ji u nauci kelama traze ozdravljenje. Lijekovi se razli- 
kuju od bolesti do bolesti; koliko je lijekova koji jed- 
nom bolesniku pomazu a drugom skode! 
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Nakon 24 sto sam zavrsio s naukom kelama, presao 
sam na nauku filozofije. 

Vec sam pouzdano znao da pogresnost neke nauke 
moze sagledati samo onaj ko dosegne njene krajnje 
granice i izjednaci se sa njenim najboljim znalcima, te 
ih nadmasi i dospije na stupanj na kojem mu postaju 
razvidne one dubine i pukotine u toj nauci, koje se ne 
otkrivaju njenim predstavnicima. Tek tada moze biti 
istinito ono sto on tvrdi o pogresnosti te nauke. A ja ni- 
sam vidio nijednog islamskog ucenjaka koji je ulozio 
napor i tako uznastojao oko filozofije. 

U knjigama mutekelima, u kojima oni nastoje pobi- 
ti filozofe, nalaze se samo nepovezani i rasprseni iskazi, 
ocigledno protuslovni i neskladni, tako da ne mogu za- 
vesti ni covjeka obicnog rasudivanja a kamoli covjeka 



♦24 U izdanjima Izbavljenja od zablude koja su priredili Abdul-Halim Mahmud, i Mu- 
stafa Ebul-Halim Mahmud, i Mustafa Ebul-Ula i Muhamed Dzabir, ovom pocetku 
poglavlja o filozofiji prethodi sljedeci pasus: 

"Upitnost postignuca filozofije: sta je u njoj za osporavanje- sta od istine zaklanjaju 
a sta ne zaklanjaju njeni predstavnici, sta je u njoj novotarija a sta nije? Obznanjiva- 
nje: sta su filozofi preuzeli od sljedbenika istine i sta su s tim izmijesali radi podiza- 
nja vlastitih neistina na stupanj istinitosti; odbojnost koja se javila kod ljudi spram 
takve istine; izvodenje ciste istine iz krivotvorenja i laznosti u njihovom cjelokup- 
nom ucenju." 

Izdanje izvornika u redakciji Dzemila Salibe i Kamila Ijada, koje je objavio Ferid 
Dzebr sa francuskim prijevodom, ovaj dio ne sadrzi i nicim se ne obiljezava njego- 
va izostalost. Drugo izdanje u istoj redakciji, koje smo imali na uvidu, sadrzi ovaj 
pasus, ali je on donesen izdvojeno i sitnijim pismom. 
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upucenog u pojedinosti nauka. Shvatio sam da je pobi- 
janje jednog ucenja, prije nego sto se ono razumije i 
prouci do kraja, gadanje naslijepo. I ulozio sam sav na- 
por da, samim citanjem i bez pomoci ucitelja, do kraja 
ovladam naukom filozofije. 

To sam cinio u casovima kada nisam bio zauzet pi- 
sanjem i predavanjem pravnih nauka, a bio sam tada 
opterecen poducavanjem i osposobljavanjem oko tri 
stotine studenata u Bagdadu. I dao je Bog - slavljen je i 
uzvisen! - da samim citanjem tokom tih ugrabljenih 
casova, za manje od dvije godine, potpuno otkrijem 
krajnji doseg nauka filozofa. No nisam se zaustavio, i, 
nakon sto sam ga razumio, nastavio sam da ga promis- 
ljam skoro godinu dana; iznova sam mu se vracao i is- 
pitivao ga u njegovim dubinama i ponorima sve dok 
mi se nije razjasnilo, na nacin u koji se ne moze po- 
sumnjati, sta je u filozofiji opsjena i obmanjivanje, isti- 
nito i lazno. 

Pa poslusaj sada izlaganje o filozofiji i izlaganje o 
sazetku njihovih nauka! 

Uvidio sam da ima vise vrsta filozofa i da su njihova 
ucenja podijeljena. Ipak, njih se, koliko god ih je vrsta, 
treba smatrati odgovornim za porok nevjerovanja i 
bezbostva, premda se stariji i najstariji, kasniji i raniji, 
medusobno uveliko razlikuju u pribliznosti istini i u 
udaljenosti od nje. 





Vrste filozofa 
koje treba smatrati nevjernickim 



Znaj da se filozofi, uza sve mnostvo njihovih sljedbi 
i razlicitih skola misljenja, dijele u tri skupine: materi- 
jalisti 25 , prirodnjaci 26 , metafizicari 27 . 

Prva vrsta - materijalisti Oni su jedna od najstarijih 
skupina. Nijecu Stvoritelja, Sveznajuceg i Svemocnog 



♦25 Materijalisti, dehrijun, dehrije. Naziv ed-dehrijje siroko je koristen u klasicnoj litera- 
turi islama kao oznaka za razlicita naucavanja o vjecnosti i/ili nestvorenosti svijeta, 
o smrtnosti duse i tijela, o nepostojanju Drugog svijeta, prozivljenja i Dana sudenja. 
Smatra se da je izveden iz Kur'ana, iz 34 ajeta sure Dzasije, u kojem se iznose rijeci 
onih koji su "strast svoju za boga svoga uzeli." "Oni govore: 'Postoji samo zivot nas 
zemaljski, zivimo i umiremo, i nista nas ne moze unistiti do vrijeme/dehr?' U odno- 
su na druge kur'anske oznake za vrijeme (asr, zeman...) y savremeni komentatori 
Kur'ana izjednacuju dehr sa vremenom materijalnog svijeta. To znacenje dehra sli- 
jede i savremeni zapadni proucavaoci i prevodioci Gazalijevih djela, pa naziv dehri- 
jun u pravilu prevode sa materijalisti. Toga smo se i mi ovdje drzali, premda nam se 
cini prikladnijim doslovnije rjesenje Cedomila Veljacica koji, protivno W.M. Vattu, 
cijim se engleskim prijevodom Izbavljenja od zablude sluzi u svom prikazu Gazali- 
jevog djela, dehrijun prevodi sa eternitalisti. (Usp. Cedomil Veljacic, Razmeda azij- 
skih filozofija, Zagreb 1978, knjiga II, str. 367.) Naziv materijalisti, naime, upucuje na 
moderni pojam materijalizma sto se, kao suprotnost idealizmu, u arapskom ozna- 
cava sa madije, i istovremeno sugerira primat materijalnog nad vremenskim. Sma- 
tra se, medutim, da Gazali dehrijama imenuje filozofske sljedbenike Empedokla i 
Demokrita, a da naucavanje ove dvojice filozofa izjednacuje sa njihovim (fragmen- 
tarnim) prikazima u Aristotelovom spisu 0 nebu. (Usp. Abdul-Halim Mahmud, El- 
Munkiz min ed-dalal Bejrut 1979, str. 94-95.) 

♦26 Prirodnjaci, tabi'ijun, tabiije. li teksta nije lahko zakljuciti koje filozofe ili predstav- 
nike kojih filozofskih skola Gazali imenuje prirodnjacima, U knjizi Islam v Irane v 
Vll-XVvekah (Leningrad 1966, str. 225) LP. Petrusevski ustvrduje da su to "pred- 
stavnici eklektricke naturfilozofije, koja potjece iz pitagorejstva spojenog sa elemen- 
tima uzetim iz drugih sistema" 

♦27 Metafizicari, ilahijun, ilahije. Naziv ilahije, doslovno, teolozi, dolazi od Urn ilahi - 
nauka o bozanskom, jednog od naziva za metafiziku, koji prethodi arapskom obli- 
ku latinskog (Boetijevog) oblika grckog meta taftzika, i njegovom prijevodu ma ve~ 
rae tabia ili ma bade tabia (ono sto je iza fizike/prirode). 
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Ravnatelja, drze da svijet, ovakavkakav jeste, neprekid- 
no postoji po sebi i bez Stvoritelja, te da ziva bica ne- 
prestano nastaju od sjemena a sjeme od zivih bica - 
tako je bilo i tako ce dovijeka biti. Oni su nevjernici. 

Druga vrsta - prirodnjaci. Oni su mnogo istrazivali 
prirodni svijet i cudesa zivotinjskog i biljnog carstva, a 
narocito su uznapredovali u nauci o gradi zivotinjskih 
organa. U tome su vidjeli cudesa stvaranja i plodove 
mudrosti Boga Uzvisenog, sto ih je prinudilo da priz- 
naju Mudrog Stvoritelja, upucenog u svrhe i ciljeve 
stvari. Uostalom, nije ni moguce razotkriti sastav i cu- 
desnu svrsishodnost u djelovanju organa a ne doci do 
nuznog znanja o savrsenom rasporedu s kojim ih je 
Stvoritelj dao u tjelesnom sastavu zivotinja, a narocito 
covjeka. 

Ipak, usljed mnogobrojnosti istrazivanja prirodnog 
svijeta, medu prirodnjacima se rasirilo uvjerenje da 
srazmjernost tjelesnih svojstava snazno utjece na us- 
trojstvo sposobnosti zivih bica. Oni su smatrali i da 
covjekova sposobnost jednako ovisi o njegovim tjele- 
snim svojstvima, te da nestaje i propada s nestankom 
tjelesnih svojstava. A drzali su da se ne moze zamisliti 
povratak necega cega vise nema. I dosli su dotle da us- 
tvrde kako dusa umire i ne vraca se. 

Nijekali su drugi svijet i poricali raj i vatru paklenu, 
ozivljenje i obznanu, sud i obracun, tako da, po njiho- 
vom misljenju, ne postoje nagrade za dobra djela niti 
kazne za grijehe. Pogubili su uzde, te su, poput stoke, 
utonuli u strasti. 
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I oni su, takoder, nevjernici, jer je osnov vjere vjero- 
vanje u Boga i u Sudnji dan, a oni, iako vjeruju u Boga 
i Njegova svojstva, nijecu Sudnji dan. 

Treca vrsta - metafizicari. Oni su se, poput Sokrata, 
njegovog ucenika Platona i Platonovog ucenika Aristo- 
tela, posljednji pojavili medu filozo^ima. 

Aristotel je za njih priredio logiku, razvrstao nauke, 
napisao ono sto nije bilo napisano, doveo do zrelosti 
ono sto je u njihovim naukama bilo nezrelo. I svi su 
oni pobijali prve dvije vrste filozofa, materijaliste i pri- 
rodnjake, otkrivajuci njihove nedostatke tako da to 
drugi nisu morali ciniti. "A postedio je Bog vjernike 
borbe c<28 u sukobljavanju s njima. 

Aristotel je, potom, tako bespostedno pobijao Pla- 
tona, Sokrata i metafizicare koji su mu prethodili da se 
svih njih odrekao, iako se ni s£m nije oslobodio poroc- 
nosti njihovog nevjerovanja i drugih novotarija. Stoga 
treba smatrati nevjernicima i njih i njihove nastavljace 
medu islamskim filozofima kao sto su Ibn Sina, Farabi 
i njima slicni. Jer, za prenosenje Aristotelovog naucava- 
nja nijedan islamski filozof nije zasluzan kao ta dva 
covjeka. Ono sto su prenijeli drugi nije liseno nereda i 
zbrke u kojima se smucuje duh citaoca, tako da on to 
ne moze razumjeti. A kako pobijati ili prihvatati nesto 
sto se ne razumije. Sve ono vjerodostojno sto imamo 
od Aristotelove filozofije, a sto su prenijeli ta dvojica, 
moze se svesti na tri dijela: 



♦28 Kur'an, 33, 25. 
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1. dio usljed kojeg se ona mora smatrati nevjernickom, 

2. dio usljed kojeg se ona mora smatrati novotarijom u 
vjeri, i 

3. dio usljed kojeg se ona ne mora iz osnova poricati, 
pa cemo ga razmotriti. 

Podjela filozofskih nauka 

Znaj da se njihove nauke, s obzirom na cilj kojem 
tezimo, dijele u sest skupina: matematicke, logicke, pri- 
rodne, metafizicke, politicke i eticke nauke. 

1. Matematika obuhvata aritmetiku, geometriju i 
astronomiju, i nicim nije vezana za stvari religije, bilo 
da bi ih poricala, bilo da bi ih potvrdivala. To je nauka 
o dokazivim stvarima koje se ni na koji nacin ne mogu 
zanijekati nakon sto su razumski primljene i spoznate. 

Ipak, iz nje proizlaze dvije opasnosti. 

Prva je u tome da se onaj ko u nju pronice zadivi 
njenom tacnoscu i ocitoscu njenih dokaza, i usljed to- 
ga dode do lijepog misljenja o filozofiji, te pomisli kako 
su sve filozofske nauke po jasnoci i cvrstoci dokaza po- 
put matematike. Zatim cuje da filozofi ne vjeruju, da 
poricu Bozja svojstva i nijecu Bozji zakon i, slijedeci 
njih, i sam prestaje vjerovati, govoreci: "Da je religija is- 
tinita, ona ne bi izmakla ljudima koji vladaju tacnim 
znanjima kakva su u toj nauci!" Pa kada iz pricanja 
upozna njihovo nijekanje i poricanje religije, zakljuci 
da je poricanje i nijekanje religije istina. Koliko sam 
puta vidio covjeka koji usljed toga, i bez ikakva drugog 
razloga, odluta od istine! 
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Takvom covjeku moze se reci: "Neko ko je upucen u 
jedno umijece ne mora biti upucen u svako umijece. 
Nije nuzno da znalac pravne nauke i nauke kelama 
bude jednako vjest u lijecnistvu, niti neupucenost u 
nauke razuma nuzno znaci i neupucenost u gramatiku. 
U svakom umijecu postoje ljudi koji su u njemu doseg- 
nuli visok stupanj savrsenstva i uzoritosti a da se nisu 
oslobodili gluposti i neznanja u drugim oblastima. 
Rasprave Starih 29 osnivale su se u matematici na doka- 
zima, a u metafizici na pretpostavkama, i to moze shva- 
titi samo onaj ko je to iskusao i u to pronikao 

No kada se to kaze covjeku koji je dopustio da bude 
zaveden slijepim oponasanjem, on to nece prihvatiti, 
vec ce ustrajati u lijepom misljenju o svim filozofskim 
naukama, jer ga vodi premocna zelja, isprazna hrabrost 
i sklonost da se pravi pametan. To je velika opasnost i 
potrebno je upozoriti na nju svakoga ko se upusta u te 
nauke. Iako one nisu vezane za stvari religije, usljed nji- 
hovih nacela covjek lahko dopadne u zlo i bijedu, i ma- 
lo je onih koji su se upustili u te nauke a da se nisu uda- 
ljili od religije i da s njihovih glava nisu spale uzde bo- 
gobojaznosti. 

Druga opasnost dolazi od covjeka iskrenog u isla- 
mu> ali neznalice. On misli da religiji treba pomoci po- 
bijanjem svake nauke koja dolazi od filozofa, pa porice 
sve njihove nauke i njih proglasava neznalicama. On 
tako nijece i njihovo objasnjenje pomracenja Sunca i 
Mjeseca drzeci da je sve sto oni kazu u suprotnosti sa 



evaily doslovno prvi, grcki filozofi. 
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vjerozakonom. Pa kada za to cuje neko ko je pomrace- 
nja spoznao pomocu jasnog dokaza, taj nece posum- 
njati u svoj dokaz, ali ce povjerovati da je islam zasno- 
van na neznanju i osporavanju neospornog dokaza, te 
ce se uvecati njegova ljubav prema filozofiji i mrznja 
prema islamu. Doista, onaj ko misli da se islamu po- 
maze pobijanjem matematickih nauka, cini tezak zlo- 
cin prema religiji. 

Rijeci su Bozjeg Poslanika - Bog mu se smilovao i 
mir mu podario! -: "Sunce i Mjesec su, zaista, dva zna- 
ka medu znakovima Boga Uzvisenog, i ne pomracuju 
se usljed necije smrti ili rodenja. Pa kada to vidite, po- 
trazite pribjezite u spominjanju Boga Uzvisenog i u na- 
mazu! 5U 

U tim rijecima nema nijekanja aritmetike zahvalju- 
juci kojoj se na poseban nacin saznaju putanje Sunca i 
Mjeseca, njihova konjunkcija i njihova opozicija. Sto se 
pak tice rijeci Bozjeg Poslanika - blagoslovljen bio! -: 
"Kada se Bog objavljuje necemu, to Mu se pokorava!" 
to je dodatak koji se ne nalazi u izvornim predajama. 

To je sud o matematickim naukama i njihovim opa- 
snostima. 

2. Logickih nauka sto se tice, u njima takoder nista 
nije vezano za religiju, bilo odrecno, bilo potvrdno. 
One su umovanje o nacinima dokazivanja i samjerava- 
nja, o uslovima premisa dokaza i kakvoci njihova sa- 
stavljanja, o uslovima valjanih odrednica i kakvoci nji- 
hova poretka. Znanje se pojavljuje bilo kao pojam, i ta- 



♦30 Buhari, Sahih; Muslim, Sahih. 
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da je put njegovog stjecanja odrednica, bilo kao sud, i 
tada je put njegovog stjecanja dokaz. U tome nema ni- 
cega sto bi trebalo pobijati. Naprotiv, time su se u do- 
kazivanju sluzili i mutekelimi i predstavnici spekula- 
tivnog misljenja, od kojih se logicari razlikuju po navo- 
denju i tehnickim izrazima, te po uvecanosti istraziva- 
nja u spoznavanju i razvrstavanju. 

Primjer za naucavanje logicara je njihov iskaz: Kada 
se dokaze da svako A jest B, nuzno slijedi da neko B jest 
A, ili: Kada se dokaze da je svaki covjek zivo bice, 
nuzno proizlazi da su neka ziva bica ljudi. Oni to 
izrazavaju i kazujuci da se univerzalnoafirmativan is- 
kaz preokrece u partikularnoafirmativan iskaz. 

Pa kakva je veza toga i vaznih stvari religije, da bi se 
nijekalo i opovrgavalo logiku? Ako se pobija, iz toga 
proizlazi lose misljenje logicara ne samo o razumu 
onoga ko porice logiku vec i o njegovoj religiji, jer po- 
ricatelj drzi da religija pociva na torn pobijanju. 

Istina, u svojoj nauci logicari nisu slobodni od svo- 
jevrsne zablude. Oni za dokazivanje povezuju uslove za 
koje se zna da bez iznimke dovode do pouzdanog zna- 
nja. Ali, kada konacno dodu do ciljeva religije, pokazu- 
ju krajnju popustljivost i ne omogucavaju im da svoju 
vrijednost dokazu pomocu tih uslova. 

Ponekad umuje o logici i neko ko je dobro zna i uvi- 
da njenu jasnost pa, misled da nevjernicke postavke 
pocivaju na istim dokazima, pohiti sa nevjerovanjem i 
prije nego sto je stigao do metafizickih nauka. 

Ta opasnost takoder vodi ka nevjerovanju. 
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3. Prirodnih nauka sto se tice, one proucavaju svijet 
neba, zvijezda koje su na nebu i tijela koja su ispod nje- 
ga, ona prosta - poput vode, zraka, zemlje i vatre, i ona 
slozena - poput zivotinja, biljki i minerala, te njihove 
promjene, pretvorbe i mijesanja. To slid lijecnickom 
proucavanju ljudskog tijela, njegovih glavnih i pomo- 
cnih organa, te uzroka izmjene njegovih tekucina. I kao 
sto uslov religije nije poricanje lijecnistva, njen uslov ni- 
je ni poricanje prirodne nauke, osim u odredenim pita- 
njima, koja smo naveli u knjizi Nesuvislost filozofa 51 y ko- 
jima se u toj nauci treba suprotstavljati. Pri blizem raz- 
matranju postaje jasno da su sva ostala svodiva na njih. 



♦31 Nesuvislost filozofa (Tehafut el-felasife). "Velika knjiga protiv filozofa" najvazniji i 
najpoznatiji Gazalijev spis protiv helenske i helenisticki inspirirane filozofije u is- 
lamu. Djelo ima neprekidan i mnogostran "sopstveni zivot" u ucenim musliman- 
skim krugovima u svim podrucjima islamskog svijeta. Objavljeno prvi puta 
1302/1884 u Kairu, te dvije godine kasnije u Bombaju. Usljedilo vise cjelovitih i 
djelomicnih izdanja u Kairu i dva poznata izdanja u Damasku. Prevedeno na he- 
brejski, latinski dva puta, turski, engleski i djelomicno na francuski, njemacki, 
spanjolski. 

Opsezan i jednako poznat odgovor na Nesuvislost filozofa napisao je Ibn Rusd pod 
naslovom Nesuvislost nesuvislosti (Tehafut et-tehafut). U prijevodu Daniela Bucana, 
koji je izdanje opremio iscrpnim predgovorom i visejezicnim rjecnikom termina> 
djelo Nesuvislost nesuvislosti je objavljeno na hrvatskom jeziku (Zagreb 1988), kao 
prvo opseznije djelo iz filozofskog nasljeda klasicnog islama koje se u cjelosti poja- 
vilo na juznoslavenskim jezicima. (Ovom prijevodu prethodilo je cjelovito i kritic- 
ko bosansko izdanje manjeg i jednako slavnog djela Ibn Tufejla Zivi sin Budnoga, u 
prijevodu, sa biljeskama i pogovorom Tarika Haverica, Sarajevo 1985.) Na inicijati- 
vu Mehmeda II Fatiha, dvojica osmanskih teologa, Alaudin Tusi (887/1482) i 
Hodza-zade Brusevi (893/1488) napisali su nove Nesuvislosti filozofa. Ti njihovi, 
takoder opsezni, traktati na temu Gazalijeve i Ibn Rusdove rasprave nisu jednako 
primljeni. Hodza-zadeovo djelo je ocijenjeno kao bolji teoloski odgovor na Ibn 
Rusdovu odbranu filozofije, te je vrlo brzo steklo i do nasih dana sacuvalo ugled 
"treceg Tehafuta" U novije doba, medutim, zapocelo je sire otkrivanje i kriticko 
procjenjivanje i Tusijevog djela. 
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Osnov tih prigovora je da poucavaju da je priroda 
potcinjena Bogu Uzvisenom; da ona nije samodjelatna 
vec da izvrsava djelanje svoga Stvoritelja. I Sunce, i 
Mjesec, i zvijezde, i prirodni elementi podlozni su Nje- 
govom nalogu. Nijedno od njih ne djela po sebi samo- 
me i od sebe samoga. 

4. Metafizickih nauka sto se tice, u njima su glavne 
zablude filozofa. Oni nisu sposobni da ispune uslove za 
dokaz koji su sami postavili u logici, i zato postoje mno- 
ga neslaganja medu njima u metafizickim naukama. 

Aristotelovo naucavanje, kako su ga prenijeli Farabi 
i Ibn Sina, najblize je islamskom ucenju. 

Ipak, sve ono u cemu oni grijese moze se svesti na 
dvadeset osnovnih postavki. Tri su medu njima takve da 
se metafizicare usljed njih mora smatrati nevjernicima, 
a usljed sedamnaest ostalih uvoditeljima novotarija. 

Da bih pobio njihova naucavanja u tih dvadeset pita- 
nja, napisao sam knjigu Nesuvislost filozofa. Sto se tice 
triju postavki kojima se oni suprotstavljaju svim musli- 
manima, evo sta oni kazu: 

a) Tijela ne ozivljuju; nagrada i kazna sljeduje dusa- 
ma; nagradivanje i kaznjavanje je duhovno, a ne 
tjelesno. 

Potvrdujuci duhovno, oni svakako govore istinu, jer 
duhovno je takoder opstojece, ali lazu poricuci tjele- 
sno, i tim iskazom nijecu vjerozakon. 

b) Oni takoder kazu: "Uzviseni Bogzna opcepojmo- 
ve a ne zna pojedinacne stvari" 
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To je otvoreno nevjerovanje, jer je istina da "Njego- 
vom znanju ne izmice ni koliko trunjedan ni na nebu ni 
Zemlju" 52 

c) Oni kazu daje svijet bespocetan i vjecan, a to je po- 
stavka koju ne slijedi nijedan musliman. 

Sto se tice ostalog: njihovog nijekanja Bozjih svoj- 
stava i tvrdnje da Bog zna po biti a ne po znanju nado- 
danom biti, i tome slicnog, njihovo je ucenje blisko 
naucavanju mutezilija 33 , a mutezilije usljed toga ne tre- 
ba smatrati nevjernicima. 

U knjizi Mjerilo razlikovanja islama i krivovjerja 3A 
razjasnio sam neispravnost misljenja onoga ko odmah 



♦32 Kuran, 34, 3. 

♦33 Mutezilije, mutezila. Predstavnici naucavanja koje nastaje tokom prve polovine 
drugog stoljeca islama u Basri i odatle se naglo siri u krugovima "kultivirane musli- 
manske elite", kao prvi pokret strogo intelektualnog usmjerenja u islamu. Jedno vri- 
jeme ucenje mutezilija se nametnulo kao sluzbeno ucenje u islamu, no prekomjer- 
na racionalizacija islamskog nauka i agresivnost s kojom su mutezilije na njoj nasto- 
jali, izazvali su protiv njih ne samo predstavnike radikalnog muslimanskog tradicio- 
nalizma vec i siroko mnostvo "umjerenih" muslimana, koji su bili privrzeni jedno- 
stavnoj vjeri i njenom zivom iskustvu. Izmedu vaznih teoloskih pitanja, u kojima su 
se mutezilije razilazili sa tradicionalnim naucavanjima, pitanje ne/stvorenosti 
Kur'ana imalo je odlucnu vaznost, pa se rasprave o njemu u klasicnom islamu do- 
vode u analogan odnos sa raspravama o dvije prirode Isusa Hrista u hriscanstvu. 
Po tradicionalnom odredenju njihova ucenja, mutezilije se karakterizira/lo kao 
predstavnike "slobodnog mislilastva" i zastupnike helenistickog racionalizma. Me- 
dutim, u novije vrijeme osjetno je korigirana klasicna ocjena uloge i prinosa mute- 
zilija intelektualnom zivotu muslimana i duhovnoj izobrazbi islamskog nauka u pr- 
vim stoljecima islama. Umjesto njihova podvodenja pod ulogu "advokata heleni- 
stickog racionalizma", istice se njihov odlucni doprinos u intelektualnoj odbrani is- 
lama od spoljasnjih izazova koji su dolazili prvenstveno od manihejstva, gnosticiz- 
ma i klasicnih mater ijalisstickih ucenja. (Sire, Fazlur Rahman, Duh islama, str. 131- 
5; Henry Corbin, Historija islamske filozofije, str. 98-104.) 

♦34 Mjerilo razlikovanja islama i krivovjerja (Fejsal et-tefrika bejne el-islam ve ez-zindi- 
ka). Objavljeno u Bombaju 1866, i potom u Kairu vise puta. Prevedeno na njemac- 
ki i spanjolski. 
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proglasava nevjernickim sve ono sto se ne slaze s nje- 
govim ucenjem. 

5. Politickih nauka sto se tice, cjelokupno raspravlja- 
nje filozofa tu se svodi na valjana pravila o svjetovnim 
stvarima i dobroj vlasti, i oni ih preuzimaju iz Bozjih 
knjiga objavljenih po vjerovjesnicima i iz vladanja na- 
slijedenog od ranijih vjerovjesnika. 

6. Etickih nauka sto se tice, raspravljanje filozofa tu 
se u cjelosti svodi na povezivanje svojstava u karaktera 
duse, navodenje njihovih rodova i vrsta, te nacina nje- 
nog odgajanja i samosavladivanja. Filozofi su to preu- 
zeli iz besjeda sufija, poboznih ljudi koji ustrajno spo- 
minju Boga Uzvisenog, suprotstavljaju se strastima i 
slijede put prema Bogu Uzvisenom, uzdrzavajuci se od 
ovosvjetskih uzitaka. 

U svojim nastojanjima sufije su otkrili karakter du- 
se, njene nedostatke i opasnosti do kojih mogu dovesti 
njena djelovanja, i to su obznanili, a filozofi su to preu- 
zeli i ukljucili u svoje rasprave kako bi tim uljepsanjem 
prikrili vlastite zablude i pospjesili njihovo sirenje. 

U njihovom vremenu, kao i u svakom vremenu, po- 
stojala je skupina ljudi poboznih, bez kojih Bog - slav- 
ljen je On! - nikada ne ostavlja svijet. Oni su stupovi 
Zemlje, kao sto se prenosi u predaji u kojoj Muham- 
med - Bog mu se smilovao i mir mu podario! - kaze: 
"Usljed njih vi dobijate kisu; usljed njih vi dobijate op- 
skrbu; a od njih su bili Drugovi iz Pecine." 35 Prema 



♦35 Usp. biljesku 9. 
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onome sto se u Kur'anu govori o Drugovima iz Pecine, 
oni su zivjeli u ranijim vremenima. 36 

Filozofi su u svoje knjige uvrstili rijeci vjerovjesni- 
ka i kazivanja sufija, i iz tog mijesanja potjecu dvije 
opasnosti: 

opasnost za onoga ko to prihvata, 
opasnostza onoga ko to odbija. 

Sto se tice opasnosti odbacivanja, ona je velika. Jer, 
ljudi slabog duha misle da te rijeci, posto su zapisane u 
knjigama filozofa i izmijesane s njihovim neistinama, 
treba zanemariti i ne spominjati, stavise, da treba osu- 
diti svakog onog ko ih navodi. Kako su ih oni prvi pu- 
ta culi od filozofa, usljed slabosti svoga duha zakljucili 
su da su te rijeci neistinite, jer je lazov onaj od koga su 
ih culi. 



36 Drugovi iz Pecine, Ashab el-kehf, su spavaci o kojima se govori u 18. suri Kur'ana. To 
su mladici koji su izbjegli vjerski progon i Bog Uzviseni ih je uspavao u jednoj peci- 
ni. Spavali su 309 godina i onda su probudeni. Kur'an ne otkriva njihov broj, vec se 
kaze da Uzviseni Bog zna da li ih je bilo trojica, peterica ili sedmerica. Kaze se da je 
sa njima bio njihov pas, i da je nakon njihovog budenja na ulazu u pecinu sagradena 
bogomolja. Prevodilac Kur'ana Besim Korkut navodi, u biljesci uz prijevod ovog 
mjesta, da se ne zna gdje je pecina, te da su, prema misljenju islamskih teologa, ti 
mladi ljudi bili Jevreji, koji su se ispred rimskih progona povukli u pecinu jedno sto- 
ljece prije pocetka hriscanske ere (Kufan $ prijevodom, str. 618). Sarajevski ljetopi- 
sac iz osamnaestog stoljeca, Mula Mustafa Baseskija, u svom ljetopisu biljezi, drzeci 
se popularnih historija koje zapocinju sa "stvaranjem svijeta", da su se Drugovi iz 
Pecine pojavili 6036 godine, to jest 108 godina prije rodenja Muhammeda - Bog mu 
se smilovao i mir mu podario! (Baseskija, Ljetopis, Sarajevo 1987, str. 420) Izmedu 
kur anskog kazivanja o Drugovima iz Pecine, te na njemu temeljenog musliman- 
skog pripovijedanja o torn dogadaju, i hriscanske legende, ciju najpoznatiju verziju 
sadrzi srednjovjekovna hagiografska zbirka Legenda aurea, postoje neslaganja oko 
broja spavaca i u broju godina koje su prespavali. U hriscanskoj legendi se ne pojav- 
ljuje samo njihov odreden broj, to jest, da ih je bilo sedmerica, vec se spominju i nji- 
hova imena, i navodi se da su spavali 372 godine. 
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To nalici drzanju covjeka koji cuje od hriscanina is- 
kaz: "Nema bozanstva osim Boga; Isa je Bozji posla- 
nik!" 37 , pa to zanijece, govoreci: "To je iskaz hriscani- 
na!" i ne zadrzi se na tome zasto je hriscanin za njega 
nevjernik: usljed tog iskaza ili usljed nijekanja vjerovje- 
snistva Muhammeda - Bog ga blagoslovio! Ako je hris- 
canin nevjernik samo usljed tog nijekanja, ne treba mu 
protusloviti u onome u cemu nije nevjernik, a sto je is- 
tinito i za hriscanina. 38 Ali, to je obicaj ljudi slabog 
rasudivanja; oni raspoznaju istinu po ljudima, a ne lju- 
de po istini. 

Uman covjek slijedi rijeci vode medu imamima, Ali- 
je ibn Ebi Taliba - Bog bio zadovoljan njime! - koji je t 
rekao: 

"Ne raspoznaji istinu prema ljudima, vec spoznaj is- 
tinu pa ces raspoznati one koji joj pripadaju " 



37 Sehada (sehadet), to jest, formula svjedocenja/ispovijedanja pripadnosti islamu, 
glasi: "Nema bozanstva osim Boga; Muhammed je Bozji poslanik!" Zamjena Mu- 
hammeda sa Isa om (Isusom) - Bog im se smilovao! - nije, kako se to iz nastavka vi- 
di, svetogrdna, niti je Gazalijeva figura. Zamjenjivanje Muhammeda sa drugim 
Bozjim poslanikom, u pravilu sa Ibrahimom (Abrahamom) - Blagoslovio ih Bog! - 
cesto je u arapskim historijskim romanima koji opisuju dogadaje i sudbine junaka 
iz predislamskih vremena. Uoceno je, medutim, da to zamjenjivanje ne ide za "mu- 
slimanskim svojatanjem proroka" vec da se i na taj nacin pokaze islamsko jedinstvo 
vjerovjesnistva u kojem nema razlike izmedu Bozjih poslanika. 

38 Za Gazalija je, jednako kao i za druge muslimanske teologe i pisce, hriscansko ne- 
priznavanje vjerovjesnistva Muhammeda - Bog mu mir podario! - drugi od dva 
elementa hriscanskog krivovjerja. Prvi elemenat je ispovijedanje Trojstva. Izvjesno 
je, medutim, da je preko Gazalijevog odjela ostvaren jedan od najvjerodostojnijih i 
najplodonosnijih kontakata klasicne islamske teologije sa hriscanstvom i, potom, 
srednjovjekovne zapadne hriscanske teologije sa islamom. U Historiji Arapa (Sara- 
jevo 1967, str. 393) Philip K. Hitti ustvrduje da je Gazali "od svih muslimanskih mi- 
slilaca bio najblizi hriscanskom ucenju " 
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Uman covjek spoznaje istinu, potom pronice u bit 
nekog iskaza, pa ako je istinit, prihvata ga ne obaziruci 
se na to da li potjece od lazljivca ili istinoljubiva covje- 
ka. Stavise, on nastoji iznaci istinu i u iskazima zablu- 
delih ljudi, znajuci da je i zlato sakriveno u obicnoj 
zemlji. 

Mjenjac koji je siguran u svoju sposobnost razliko- 
vanja nece biti na steti kada zavuce ruku u vrecu krivo- 
tvoritelja, jer ce odvojiti cisto zlato od krivotvorine i 
laznog novca. Pa ipak, on se ne usuduje mijenjati nesto 
ni seoskom prevarantu prije nego sto to provjeri. Poda- 
lje od morske obale drzi se neplivaca, a ne plivaca; dje- 
tetu, a ne iskusnom krotitelju, zabranjuje se da dira 
zmiju. 

Zivota mi moga, ukoliko je to moguce, treba u pot- 
punosti onemoguciti citanje knjiga zabludelih pisaca - 
zato sto kod vecine ljudi prevladava mnijenje o sebi sa- 
mima kao osobama visoke sposobnosti i iskustva, savr- 
senog rasudivanja u razlikovanju istine od lazi, pravog 
puta od puta zablude. A oni, cak i ako su sigurni od 
opasnosti o kojoj smo govorili, ne mogu izbjeci opa- 
snost koju cemo sada iznijeti. 

Jedna skupina ljudi bez cvrstog oslonca u tajnama 
nauka, ljudi prikracenih za proniknuce krajnjih ciljeva 
naucavanja, prigovorila mi je usljed nekih iskaza u dje- 
lima u kojima sam pisao o tajnama religijskih nauka, 
tvrdeci da sam te iskaze preuzeo od Starih, premda su 
neki od njih moje izvorne misli - a nije nemoguce da 
jedno kopito stane u trag drugog kopita - druge se na- 
laze u vjerozakonskim djelima, a vecina po znacenju 
potjece iz knjiga sufija. 
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Dopustimo, ipak, da se ti iskazi nalaze samo u djeli- 
ma starih filozofa. Ako su oni razumljivi po sebi, ako su 
potkrijepljeni dokazom i ako nisu u suprotnosti sa 
Kur'anom iSunetom, zasto ih treba odbaciti i osporiti" 

Otvorimo li tome vrata i stignemo li dotle da odba- 
cujemo svaku istinu koju je prije nas iznio covjek do 
kojeg ne drzimo, morat cemo odbaciti mnogo toga is- 
tinitog. Tako bismo morali odbaciti pojedine kuran- 
ske ajete i predaje Bozjeg Poslanika, pripovijesti preda- 
ka i kazivanja mudraca i sufija, jer ih pisac Poslanica 
Vjernih prijatelja 39 navodi u svom djelu, kako bi njima 
potvrdio svoju neistinu i pomogao da je prihvate srca 
nerazumnih. A to bi dovelo do toga da zabludjeli uzmu 
istinu iz nasih ruku i da polazu pravo na nju u svojim 
spisima. 

Najmanje sto se moze zahtijevati od ucena covjeka 
jest da se razlikuje od neznalice, i da mu se ne gadi med 
cak i ako ga nade u posudi sakupljaca krvi, jer dobro 
zna da ta posuda ne mijenja u bitnome svojstvo meda. 
Uobicajeno gadenje razjasnjava se neznanjem covjeka 



39 Pisac Poslanica Vjernih prilatelja. Zapravo, pisci poslanica koje cine prvu enciklope- 
diju u islamskom svijetu. Zivjeli su u Basri u 4/10 stoljecu i bili okupljeni u tajni fi- 
lozofski savez Vjerniprijatelji {Ihvan es-safa). Njihova enciklopedija je zbirka od pe- 
deset i jedne (ili dvije) opsezne i sistematicne rasprave u kojima su uznastojali oku- 
piti i sredeno prikazati tadasnja znanja muslimana, odnosno, znanja iz svih oblasti 
intelektualnog zivota muslimana. U cetiri velike tematske cjeline obradene su, izme- 
du ostalog, razlicite teme iz matematike, logike, geografije, astronomije, geometrije, 
muzike, astrologije, fizike, meteorologije, antroologije, jezikoslovlja, filozofije, etike, 
psihologije, teologije, politike, historije, religije. S jedne strane, naglaseni neopitago- 
rejski utjecaj, i, s druge strane, odredene crte ismailijskog ezoterizma u raspravama 
Vjernih prijatelja> vjerovatno su glavni razlog Gazalijevog krajnje nepovoljnog suda 
o njima. (Sire o Vjernim prijateljima i njihovoj enciklopediji, Enes Karic, Neki aspek- 
ti enciklopedije Ihvanu-safa, Sarajevo, 1986.) 
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koji je zaveden time sto je posuda napravljena za sa- 
kupljanje neciste krvi, pa misli da je krv necista po po- 
sudi, a ne zna da je necistoca svojstvena samoj krvi. 
Kako med nema to svojstvo, nece ga steci ni ako se na- 
lazi u toj posudi, pa ga zato ne treba ni drzati necistim. 

To je glupa zabluda, ali ona prevladava kod mnogih 
ljudi. Kakav god iskaz da navedes, pripises li ga covjeku 
o kojem imaju lijepo misljenje, oni ce ga prihvatiti ma- 
kar bio neistinit, a ako ga pripises osobi kojoj prigova- 
raju, zanijekat ce ga makar bio istinit. Oni uvijek ras- 
poznaju istinu po ljudima, a ne ljude po istini, i to je 
teska zabluda. 

Eto, u tome je opasnost odbacivanja. 

Opasnost od prihvatanja: 

Ako neko promotri knjige filozofa, kao sto su Posla- 
nice Vjernih prijatelja i druge, pa vidi kako su u njiho- 
va raspravljanja uvrstene mudrosti vjerovjesnika i rije- 
ci sufija, mozda ce ih odobriti, prihvatiti i povjerovati 
im, te pohitati da prihvati zablude koje su s njima smi- 
jesane, sve usljed lijepog misljenja koje je proizaslo iz 
onoga sto je vidio i odobrio. A to je vec postupno upa- 
danje u zabludu. 

Da bismo se osigurali od te opasnosti nuzno je spri- 
jeciti citanje njihovih knjiga, jer su u njima sadrzani 
vjerolomstvo i krivotvorine. Kao sto je potrebno loseg 
plivaca drzati podalje od klizavih obala, potrebno je za- 
stititi ljude od citanja tih knjiga. I kao sto je potrebno 
dijete drzati podalje od zmije, treba ljude zastititi od 
slusanja tih zbrkanih raspravljanja. 
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Ucen covjek treba da je poput vjestog krotitelja ka- 
da ovaj sam uzima zmiju. Krotitelj razlucuje protivo- 
trov i otrov, izvlaci protivotrov i ponistava otrov. Ni 
ucen covjek ne treba da uskracuje protivotrov onome 
kome je potreban. On treba da je i poput pronicljivog 
mjenjaca novca kada ovaj stavlja ruku u vrecu krivo- 
tvoritelja. Mjenjac vadi cisto zlato a odbacuje krovo- 
tvorine i lazni novae, i ne treba da skrtari dajuci ga 
onome kome je potreban. 

Covjeku kome treba zmijski protivotrov, a prema 
njemu osjeti gadenje kada sazna da je izvueen iz zmije 
koja luci otrov, nuzno je to razjasniti. 

Siromahu kome je neophodan novae a koji odbija 
da ga uzme, jer dolazi iz vrece krovotvoritelja, nuzno je 
ukazati da je njegovo odbijanje posljedica pukog nez- 
nanja i uzrok sto ostaje bez koristi koju trazi. Na kraju, 
treba mu objasniti da ni najveca medusobna blizina iz- 
vornog i krivotvorenog ne moze uciniti izvorno krivo- 
tvorenim, kao sto ne moze uciniti istinu neistinom a 
neistinu istinom. 

Eto toliko sam htio red o opasnostima i zlu koje do- 
lazi od filozofije. 



49 



UCENJE TALI M I J A 
I NJIHOVA STETNOST 



Nakon sto sam zavrsio s naukom filozofije, njenim 
proucavanjem, razumijevanjem i razoblicavanjem ono- 
ga sto je u njoj lazno, shvatio sam da ni ona ne ispunja- 
va u potpunosti ono sto obecava i da razum nije sposo- 
ban obuhvatiti sva pitanja i odgonetnuti sve zagonetke. 

Tada su se pojavili najistaknutiji talimije i rasirili 
medu ljudima svoju pricu o spoznaji stvari koju daje 
imam, nepogresiv i postojan u istini. I namislio sam da 
istrazim njihova kazivanja kako bi se rasvijetlilo sto je 
u njihovim spisima. 

Dogodilo se, medutim, da mi stigne strogi nalog od 
halife da napisem djelo u kojem bi se razotkrilo sto je 
uistinu njihovo ucenje. Tome nisam mogao izmaci; 
poticaj izvana nadodao se mojoj unutarnjoj pobudi, i 
poceo sam istrazivati njihove spise i sabirati njihova 
kazivanja. 

Do mene su vec ranije stigla neka kazivanja talimija. 
Ona su potjecala od savremenih predstavnika ucenja o 
poducavanju od nepogresivog imama i nisu bila vjerna 
putu koji su zastupali njegovi utemeljitelji. Sakupio 
sam ta kazivanja, uspostavio medu njima cvrst pore- 
dak, podvrgao ih provjeri usporedbom - i dao potpu- 
ne odgovore na njih. Tada su mi neki ljudi s puta istine 
predbacili da sam pretjerao ucvrscujuci dokaze talimi- 
ja. Govorili su: 
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"Radio si za njih! Oni sami nikada ne bi mogli se- 
bi pomoci pred nejasnocama svoga ucenja, da ga ti 
nisi ustanovio i priredio." 

Taj prigovor nije bez osnova. 

Kada je Ahmed ibn Hanbel 40 predbacio Harisu Mu- 
hasibiju 41 - Bog im se smilovao! - usljed njegovog pi- 
sanja protiv mutezilija, i Haris mu rekao: "Pobijanje 
novotarija je najstroza vjerska duznost!" Ahmed je uz- 
vratio: "Dakako! Ali ti si prvo iznio njihovu zabludu, 
pa si tek onda odgovorio na nju. Usljed cega si siguran 
da se nece javiti sumnja kod onoga ko to preuzme s ra- 
zumijevanjem, a ne osvrne se na tvoj odgovor, ili se pak 
zamisli nad tvojim odgovorom, ali ga ne uspije u bit- 
nome razumjeti?" 

Ibn Hanbelov prigovor je opravdan, ali - kada se ra- 
di o zabludi koja nije rasirena. Odgovor na nju je nuzan, 
a na nju je moguce odgovoriti nakon sto se ona iznese. 

Nema potrebe da neko drugi razraduje zabludu ta- 
limija koju oni sami nisu iznijeli. Ja to sam nisam uci- 
nio. Naprotiv, tu zabludu sam cuo od jednog mog pri- 
jatelja, koji se sa mnom razisao nakon sto se pridruzio 
njima i poceo zagovarati njihovo ucenje. Ispricao je da 
talimije ismijavaju pisce djela u kojima se pobija njiho- 
vo ucenja, jer da ti pisci nista ne razumiju od njihovog 
obrazlozenja. Zatim je iznio to obrazlozenje kako ga 



40 Ahmed ibn Hanbel (241/855), proslavljeni protivnik mutezilija, utemeljitelj pravne 
skole najradikalnijeg tradicijskog usmjerenja i najostrije suprotstavljene slobod- 
nom osobnom rasudivanju. Hanbelijska skola danas prevladava u centralnoj i sje- 
vernoj Arabiji. 

41 Ebu Haris el-Muhasibi (243/857), prvi istaknuti predstavnik "bagdadske skole tesa- 
vufa". Posebno nastojao na moralnom prociscenju i dinamiziranju sufijske spoznaje. 
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oni izlazu. Nisam za sebe zelio da oni pomisle o meni 
kako sam i ja zanemario njihovo izvorno obrazlozenje, 
pa sam ga iznio, a da ne bi pomislili kako sam ga cuo ali 
ga nisam razumio, iznio sam ga u vjerodostojnom ob- 
liku. Moj cilj je bio da predstavim njihovu zabludu ko- 
liko god je to moguce, a zatim da jasno pokazem njenu 
stetnost Iz toga je proizaslo da oni nista ne nude, i da 
njihovo raspravljanje nema vrijednosti. 

I sigurno se ta novotarija, slaba kakva jest, ne bi ra- 
sirila do tog stupnja bez pomoci ljudi istinoljubivih ali 
neznalica. Gorljiva revnost onih koji podrzavaju istinu 
vodila ih je u dugotrajno sporenje sa talimijama o pret- 
postavkama njihovog naucavanja i tome da ih pobijaju 
u svemu onome sto su oni govorili; osporavali su i do- 
kaz o poducavanju i ucitelju, a talimije naucavaju da 
nije valjano poucavanje od bilo kakvog ucitelja, vec 
samo od nepogresivog ucitelja. Pa se u toj raspravi obz- 
nanilo obrazlozenje talimija kao ocevidan dokaz o po- 
ducavanju i ucitelju, a govor njihovih osporavatelja 
pokazao se slabim. To je dovelo u zabludu neke ljude te 
su u tome vidjeli snagu ucenja talimija i slabost u uce- 
nju onih koji su ih pobijali. Ti ljudi nisu uvidjeli da je 
to slabost branilaca istine i njihovo nepoznavanje puta 
koji vodi istini. Jer, tacno je da imamo potrebu za uci- 
teljem, i to nepogresivim uciteljem. Ali, nas nepogresi- 
vi ucitelj je Muhammed - Bog mu se smilovao i mir 
mu podario! 

Ako talimije kazu: "Nas ucitelj je poducio propov- 
jednike i razaslao ih po zemljama, i on ocekuje njihov 
povratak ako se medu njima pojave neslaganja ili se 
suoce s kakvim nejasnocama. "Mi cemo uzvratiti: "Nas 
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ucitelj je takoder poducio propovjednike i razaslao ih 
po zemljama. No on je poduku dovrsio, kao sto je re- 
kao Uzviseni Bog: c Sada sam vam vjeru vasu dovrsio i 
blagodat svoju prema vama upotpunio.' 42 A od trenut- 
ka kada je ucenje dovrseno, smrt ucitelja ne izaziva ste- 
tu, kao sto je ne izaziva ni njegova odsutnost " 

Preostaje njihovo pitanje: "Kako cete suditi o ono- 
me o cemu niste prethodno culi? Po tekstu, za koji ni- 
ste culi, ili po slobodnom tumacenju 43 , ili po vlastitom 
misljenju, sto je izvor neslaganja?" Odgovoricemo: "Ci- 
nicemo ono sto je ucinio Muaz, kada ga je Bozji Posla- 
nik - Bog ga blagoslovio i mir mu podario! - uputio u 
Jemen. 44 Sudicemo po tekstu ako se to nalazi u tekstu, 



42 Kur 'an y 5,3. 

43 Slobodno tumacenje, idztihad. Rijec idztihad izvorno znaci truditi se, nastojati. U 
pravnoj i drugim naukama islama znaci slobodni osobni napor na rjesavanju onog 
religijskog pitanja do cijeg se punovaznog i opstepoznatog rjesenja nije doslo, a ono 
se ne moze postici izravnim obracanjem na Kur"an i Hadis, kao i onog pitanja koje 
je vec rijeseno, ali okolnosti u kojima se postavlja ne dopustaju pronalazenje i/ili 
primjenjivanje autoritativnog rjesenja. U klasicnom razdoblju islama pitanje slo- 
bodnog osobnog tumacenja bilo je jedan od vaznih motiva razlikovanja kako medu 
pravnim, tako i medu teoloskim skolama. U postklasicnom razdoblju idztihada je 
osjetno zagaseno preovladavajucim mnijenjem da je pravno-teoloska formulacija 
islama i islamske prakse zivota u cijelosti izvrsena i dovrsena, te da su "vrata idzti- 
hada" "zatvorena". U novije doba pitanje idztihada je aktuelizirano na razlicitim raz- 
inama islamske obnove i muslimanskog modernizma. (Sire o teorijskim i povijes- 
nim aspektima idztihada, Seid Ramadan, Islamsko pravo, Sarajevo 1984., str. 62/71; 
Muhamed Ikbal, Obnova vjerske misli u islamu, Sarajevo 1979., str. 1 10-114.) 

44 Muaz ibn Dzebel je bio postavljen za sudiju u Jemenu, i prije njegovog polaska, 
Bozji Poslanik ga je upitao: "Po cemu ces suditi?" On je odgovorio: "Po onome sto je 
u Bozjoj Knjizi." l X ako tu nista ne nades?" "Po onome sto je u sunetu Bozjeg Posla- 
nika." "A ako ni tu nista ne nades?" "Tada cu se potruditi da sudim po vlastitom mis- 
ljenju ." Pa je rekao Bozji Poslanik: "Hvala Bogu koji je uputio poslanika Njegovog 
Poslanika onome s cime je zadovoljan Njegov Poslanik." (Prema, Abdul-Halim 
Mahmud, El-munk iz min-ed-dalal, str. 116; Seid Ramadan, Islamsko pravo, str. 62.) 
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a ako se ne nalazi, potrudicemo se da do suda dodemo 
slobodnim tumacenjem. Dakle, upravo onako kako to 
cine njihovi propovjednici kada napuste svog imama i 
odu u daleke zemlje, i kada nisu u mogucnosti da sude 
po tekstu. Ograniceni tekstovi ne mogu obuhvatiti be- 
skonacan broj odredenih slucajeva, a u svakom pojedi- 
nacnom slucaju nije moguce vracati se u grad gdje je 
imam. Osim toga, nije iskljuceno da onaj koji je propov- 
jednika poslao na put umre dok on svlada tu daljinu i 
vrati se, pa tako ne bude nikakve koristi od putovanja. 

Ako neko posumnja u smjer okretanja u namazu 45 , 
preostaje mu samo da se osloni na slobodno rasudiva- 
nje. Ako poduzme putovanje u grad u kojem se nalazi 
imam, da bi saznao kamo se treba okrenuti, propustice 
vrijeme namaza. Stoga je dozvoljeno da se covjek u na- 
mazu okrene u smjeru koji nije smjer Kible, ali je izna- 
den vlastitim rasudivanjem " 

Receno je: "Onome koji pogrijesi u vlastitom rasu- 
divanju pripada jedna nagrada, a onome koji bude u 
pravu pripadaju dvije " 

Spomenimo primjer obaveznog davanja siromahu. 
Moguce je da onaj koji daje, slijedeci vlastito rasudivanje, 
misli za nekoga da je siromasan, a ovaj je zapravo bogatas 
koji brizljivo taji svoj imetak. Davalac nece biti prekoren 
zato sto je pogrijesio, jer mu se ne zamjera na onome sto 
je posljedica njegovog slobodnog rasudivanja. 

Ako bi pak talimija rekao: "Misljenje tog covjeka 
vrijedi kao i misljenje njegovog protivnika", kazacemo: 



45 Jedan od uslova namaza je okrenutost prema Kibli, to jest, prema Kabi u Meki. 
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"On je duzan slijediti vlastito misljenje, kao sto je onaj 
koji prosuduje pravac okretanja u namazu duzan slije- 
diti vlastiti sud makar protuslovio drugima 

Kaze li pak: "Oponasatelj slijedi Ebu Hanifu 46 ili Sa- 
fija 47 - Bog im se smilovao! - pa cak i druge", mi cemo 
red: "A kako da postupi oponasatelj koji je u sumnji 
oko smjera okretanja u namazu, kad se u tome ne slazu 
oni koji to prosuduju?" Na to on moze primijetiti: 
"Oponasatelj onda ima pravo na osobno rasudivanje u 
saznavanju najboljeg poznavaoca znakova za pravilno 
okretanje u namazu; on ce slijediti vlastito rasudivanje, 
i tako je uopste s ucenjima" 

Oslanjanje ljudi na vlastito rasudivanje je nuzno, jer 
i vjerovjesnici i imami, koji imaju znanje, ponekad po- 
grijese. No rekao je Bozji Poslanik - Bog ga blagoslo- 
vio! -: "Ja sudim po vidljivom, a Bog upravlja nevidlji- 
vim " 48 To jest, ja sudim po preovladujucem misljenju 
dobijenom od svjedoka, a moguce je da oni pogrijese. 
Ni vjerovjesnici, dakle, nemaju nacina da se potpuno 
osiguraju od pogreske u slucajevima koji zahtijevaju 
osobna rasudivanja, pa kako da mi to zelimo!? 

Talimije tada mogu postaviti dva pitanja. 



46 Ebu Hanife Numan ibn Sabit (150/767), utemeljitelj skole u islamskom pravu koja 
se istice cijenjenjem osobnog rasudivanja i analogije, te se karakterizira kao "najgip- 
kija pravna skola". Skola Ebu Hanife danas prevladava u turskoj, indo-pakistanskoj 
i kineskoj "zoni" islama, te u Donjem Egiptu, Muslimani u Bosni I Hercegovini, Hr- 
vatskoj, Sloveniji i Jugoslaviji slijede ovu skolu. 

47 Muhamed ibn Idris es-Safii (204/820), utemeljitelj pravne skole koja se naglaseno 
oslanja na Hadis. Safijska skola danas je rasirena medu muslimanima istocne Arabi- 
je, Indonezije, juzne i istocne Afrike. 

48 Usp.biljesku9. 
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Prvo je: u Ako je vlastito rasudivanje valjano u svim 
slucajevima koji iziskuju prosudivanje, a nije valjano u 
slucajevima koji se ticu temelja vjerovanja, jer tu po- 
greska nije dopustena, kakav je postupak za takve slu- 
cajeve?" Odgovoricemo: "Temelji vjerovanja su sadrza- 
ni u Knjizi iSunetu. A za sporne tacke koje preostaju, 
spoznaju istine osigurava njihovo samjeranje isprav- 
nim mjerilom. To je zapravo skup mjerila sto ih Uzvi- 
seni Bog daje u svojoj Knjizi. Ima ih pet i izlozio sam ih 
u djelu Ispravno mjerilo!^ 9 

Kaze li: "Tvoji protivnici se ne slazu s tobom o torn 
mjerilu" uzvraticu: "Ne moze se predstaviti da neko 
shvati to mjerilo pa da se onda o njemu misljenja razi- 
du, te nije moguce da se s tim ne sloze talimije, jer sam 
ga izveo iz Kur'ana i Kur'an me tome poducio. S njim 
moraju biti saglasni i logicari, jer udovoljava uslovima 
logickog misljenja i ne protuslovi im, a i mutekelimi, 
jer se slaze s njihovim naucavanjem o teorijskom doka- 
zivanju pomocu koga oni u svojim dijalektickim ras- 
pravljanjima spoznaju istinu. 55 

Primijeti li: "Ako posjedujes odgovarajuce mjerilo, 
zasto ne uklonis neslaganja medu ljudima?" red cu: 
"Da su me saslusali, uklonio bih neslaganja medu nji- 
ma. U djelu Ispravno mjerilo iznio sam nacin prevlada- 
vanja neslaganja; promisli ga i znaces da je istinit i da 
uklanja neslaganja u potpunosti kada mu se prikloni- 



49 Ispravno mjerilo (EUkistas el-mustekim). Jedno od najpopularnijih Gazalijevih djela. 
Mnogo prepisivano, navodeno i komentirano. Objavljeno vise puta, zasebno i Za- 
jedno s drugim manjim djelima, u Kairu i Bejrutu. Prevedeno na hebrejski, francu- 
ski i djelomicno na ruski. 
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mo. Ali, nisu mu se svi priklonili. Jedna skupina me sa- 
slusala, i uklonio sam neslaganja medu njima. Me- 
dutim, tvoj imam zeli ukinuti razilazenja medu njima 
mada ga oni ne slusaju. Zasto dosad nije u tome uspio? 
Zasto nije otklonio neslaganja Alija - blagoslovio ga 
Uzviseni Bog!, a on je prvi medu imamima? Vjeruje li 
tvoj imam da je sposoban da ljude prinudi da ga slusa- 
ju? Zasto ih dosad nije prinudio? I do kojeg dana je to 
odlozio? I uopste, je li svojim pozivom ista postigao 
kod ljudi osim uvecanja neslaganja i umnozavanja pro- 
tivnika? Istina je, treba se bojati neslaganja koje dovodi 
do proljevanja krvi, razaranja gradova, osirocenja dje- 
ce, zatvaranja puteva, pljackanja dobara! A zahvaljuju- 
ci vasem 'blagoslovljenom ukidanju neslaganja u svije- 
tu se dogodilo nesto necuveno." 

Ako pak talimija kaze: "Tvrdis da uklanjas neslaga- 
nje medu ljudima. Medutim, covjek koji se dvoumi 
izmedu suprotstavljenih ucenja i suceljenih razlika ni- 
je prinuden da slusa tebe radije nego tvog protivnika. 
Vecina protivnika ne slaze se s tobom, a nema razlike 
izmedu tebe i tvojih protivnika." To je njihovo drugo 
pitanje. 

Odgovaram: "Taj prigovor prije svega okrece se pro- 
tiv tebe. Kada ti pozoves sebi covjeka koji se dvoumi da 
prihvati tvoje gledanje^on ce ti red: ^Vecina ucenih lju- 
di ne slaze se s toboml'Htio bih znati sta ces mu odgo- 
voriti! Ako odgovoris rekavsi: c Na mog imama je uka- 
zano u tekstu!', ko ce ti povjerovati na osnovu teksta 
koji nije cuo od Bozjeg Poslanika!? Tim prije sto ce tvoj 
poziv slusati u isto vrijeme kad i rijeci ucenjaka koji 
govore da je to tvoja izmisljotina i tvoja laz. 
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Dopustimo da se taj neodlucni covjek saglasi s to- 
bom oko teksta, ali se dvoumi oko temelja vjerovjesnis- 
tva, pa kaze: 'Dozvoljavam da tvoj imam pribjegne 
Isaovom cudu u svom dokazivanju, i kaze: 'Dokaz da 
govorim istinu je to sto cu oziviti tvog oca! 5 , te ga ozivi 
i kaze da je ispunio ono sto je obecao. Kako da znam da 
je istinito ono sto je govorio? 5 Na osnovu takvog cuda 
svi ljudi nisu spoznali da Isa - Bog mu se smilovao! - 
govori istinu. Stavise, to je jedno tesko pitanje koje se 
moze rjesavati samo tanahnom razumskom spekulaci- 
jom. A za tebe razumska spekulacija nije pouzdana. 
Priznati pak cudo kao dokaz istinitosti moze samo on- 
aj ko poznaje magiju i razliku izmedu nje i poslanickog 
cudotvorstva, i ko zna da Bog u torn trenutku ne zavo- 
di svoje robove - a dobro je znano kako je tesko naci 
odgovor na pitanje odvodenja u zabludu! Kako ces ti 
sve to rijesiti? Tvoj rniam nije u prednosti u odnosu na 
svoga protivnika. "On se vraca spekulativnom dokazu 
koji je zanijekao, i koji nudi njegov protivnik, ali jasni- 
je; taj se prigovor, dakle, okrece protiv njih takvom sna- 
gom da ne bi mogli na njega odgovoriti ni kada bi se 
svi sakupili, od prvog do posljednjeg. 

Pomutnja se rasirila zahvaljujuci onim slabicima 
koji su vodili rasprave i davali odgovore, a nisu u vlasti- 
tom duhu ovladali pitanjima; tako se samo produzava 
rasprava a ne pospjesuje razumijevanje, i usutkivanje 
protivnika. Kaze li pak neko: "Pa to je upravo pitanje 
duhovne smucenosti, a ima li za nju odgovora?", red cu 
mu: "Da!" Odgovor je da se smucenom covjeku, koji iz- 
javljuje da je zbunjen a ne zna koje ga pitanje zbunjuje, 
kaze kako je on poput bolesnika koji tvrdi da je bole- 
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stan i zahtijeva lijek za bolest, a ne govori od cega je, za- 
pravo, bolestan. Takvom ce se red da ne postoji lijek za 
bolest uopste, vec samo za odredenu bolest, kao sto je 
glavobolja, stomacna tegoba i drugo. Jednako i smucen 
covjek treba da odredi sta je to sto ga zbunjuje; pa kada 
to ucini, upoznat cu ga sa istinom na jedan od pet na- 
cina, koje niko jos nije razumio a da nije spoznao da je 
svaki od njih mjerilo istine. Ko se pouzda u mjerenje 
shvatit ce mjerilo i ispravnost mjerenja, kao sto student 
aritmetike istodobno razumije i samu aritmetiku i uci- 
teljevo ispravno poznavanje aritmetike. To sam u djelu 
Ispravno mjerilo iznio na oko dvadesetak stranica, pa 
neka to razmotri! 

Nije mi namjera da sada pokazem zbrku njihova 
ucenja, jer sam to vec iznio: 

1. u knjizi El-Mustazhiri 50 ; 

2. u knjizi Dokaz istine 51 , koja je odgovor na njihove 
besjede sto sam ih cuo u Bagdadu; 

3. u knjizi Potanko razlikovanje 52 > koja ima dvanaest 
poglavlja i odgovora na ono sto mi je bilo izlozeno u 
Hemedanu; 



50 El-Mustazhiri (Kitabu el-mustazhiri ). Najpoznatiji Gazalijev spis protiv batinija, na- 
slovljen po abasijskom halifi el-Mustazhiru (512/1118). Djelo je djelomicno obja- 
vio, s opseznim predgovorom i iscrpnim komentarom, Ignaz Goldziher u Lajdenu 
1916. (1956 2). Izaslo u Kairu 1964. Djelomicno prevedeno na spanjolski. 

51 Dokaz istine (Hudzdze el-hakk). Djelo nije sacuvano. Gazali ga spominje i u spisu 
Dragulji Kur'ana (Dzevahir el-Kuran). 

52 Potanko razlikovanje (Mufessal el-hilaf). Spis nije sacuvan. Gazali ga spominje i u Is- 
pravnom mjerilu i Draguljima Kur'ana. 
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4. u knjizi Uspinjanje 53 , u kojoj su tabelarno prika- 
zane njihove najmanje razumljive rijeci sto su mi ih 
izlozili u Tusu, 

5. u knjizi Ispravno mjerilo> koja je samostalna; njen 
cilj je da razjasni mjerila nauka i pokaze kako je nepo- 
gresivi imam nepotreban onome ko ga slijedi. 

Moja je namjera da pokazem kako talimije uopste 
nemaju lijeka za izljecenje od tame razlicitih pogleda. 
Oni nisu mogli odrzati dokaz o svrhovitosti imama ka- 
da smo ih pitali o znanju kojim su pouceni od nepo- 
gresivog imama, nakon sto smo se slozili s njima i priz- 
nali njihov razlog poducavanja i nepogresivog imama 
kako ga oni odreduju. Izlozili smo im odredena pita- 
nja, no oni ih nisu ni razumjeli a kamoli da bi ih razri- 
jesili. Nemocni, oni su to prebacili na skrivenog ima- 
ma, rekavsi: "Nuzno je, svakako, njemu ici! w Cudno je 
da oni citav zivot uloze u trazenje imama i u radost vi- 
denja s njim, ali nista od njega ne nauce. Oni nalikuju 
isprljanom covjeku koji se toliko umori trazeci vodu 
da, kad je nade, nema snage da je upotrijebi te ostaje 
zamazan prljavstinom. 

Neki od njih se pozivaju na znanje koje se moze na- 
ci u onome sto sam iznio kao plitku filozofiju jednog 
od prvih drevnih filozofa - Pitagore. Njegovo ucenje je 
najslabije medu filozofskim ucenjima i Aristotel ga je 
pobio, pokazavsi njegovu slabost i prizemnost. 0 nje- 
mu se govori u Knjizi vjernih prijatelja> i to je doista 



53 Uspinjanje (Kitabu ed-derdz). Djelo nije sacuvano, i ne spominje se u drugim Gaza- 
lijevim spisima. 
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jedna filozofija bez vjerodostojnog sadrzaja. Pa zar nije 
cudno da se neko cijelog zivota zamara trazeci znanje, 
i da se onda zadovolji jednim slabim i neplodnim nau- 
cavanjem, te da pri torn jos misli kako je dosegnuo ko- 
nacne ciljeve nauke! 

Takoder smo ih neposredno iskusali i ispitali ono 
sto obznanjuju i ono sto taje. Njihovi napori se svode 
na to da zavode priprost svijet i ljude slabog rasudiva- 
nja oglasavajuci potrebu za uciteljem i sporeci se, "mo- 
cnim" i "ubjedljivim" besjedama, s onima koji poricu 
razloge poducavanja. Kada pak neko pristane na nji- 
hov dokaz o ucitelju i kaze: "Dajte nam njegovo znanje 
i obdarite nas njegovim poducavanjem!", talimija ce 
stati i red: "Sada, kada si saglasan sa mnom, trazi ga 
sam; moja zelja se ovdje ispunjava " Jer, talimija zna da 
bi se osramotio ako bi isao dalje. On ne dopusta sebi da 
se priblizi odredenim problemima, jer ih ne moze ni 
razumjeti, a kamoli da na njih odgovori. 

Eto kakvi su oni uistinu. Kada se upoznaju, omrznu 
covjeku. Kada sam ih ja upoznao, otresao sam ruke od 
njih. 
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PUTEVI SUFIJA 

Nakon sto sam zavrsio s tim naukama, poceo sam se 
zanimati za put sufija. Saznao sam da je njihov put cvr- 
sto sastavljen od znanja i djelovanja. Cilj njihova djelo- 
vanja je ponistavanje osobnih zapreka i ociscenje ka- 
raktera od losih sklonosti i ruznih svojstava, sve dok se 
ne postigne odreknuce srca od svega sto nije Bog Uzvi- 
seni, i dok se srce ne ukrasi spominjanjem Boga. 

No bilo mi je lakse da saznam nego da cinim. Poceo 
sam proucavati njihova ucenja citajuci njihove knjige, 
kao sto su Hrana srdaca Ebu Taliba el-Mekija 54 - Bog 
mu se smilovao! - djela Harisa Muhasibija, predaje od 
Dzunejda 55 , Siblija 56 i Bajazida Bistamija 57 - blago- 
slovio Bog njihove duse! - i druga djela iz nauke nji- 
hovih prvaka, dok se nisam upoznao s jezgrom strem- 
ljenja koje slijede i s onim sto se od njihova puta moze 
postici proucavanjem i slusanjem. Razjasnilo mi se, 
medutim, da se ono osobito, njima najsvojstvenije, ne 



54 Ebu Talib el-Mekki (38/996), utjecajni sufijski pisac koji je narocito nastojao na mo- 
ralnom djejstvu isposnistva. 

55 Dzunejd el-Bagdadi (297/910), drugi istaknuti predstavnik "bagdadske skole tesa- 
vufa". Cijenjen po naglasenoj suzdrzanosti i odmjerenosti u dovodenju u odnos du- 
hovne istine tesavufa i religijske istine vjerozakona. 

56 Ebu Bekr es-Sibli (334/946), utjecajni zastupnik osamljivanja i oslobadanja od svje- 
tovnih veza i ovisnosti. 

57 Bajazid Bistami (261/874), "gordi usamljenik iz Taberistana" Zastupao je duhovno 
napredovanje, kroz oslobadanje od vlastitog ja i samooslobadanje od svake potci- 
njenosti, do "samoizbijanja" pred Bogom, 
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moze dosegnuti proucavanjem vec kusanjem, proziv- 
ljenim stanjem i promjenom svojstava. 

Kolika je razlika izmedu toga da covjek zna odre- 
denje zdravlja i sitosti, njihove uzroke i uslove, s jedne 
strane, i da bude zdrav i sit, s druge strane; da zna odre- 
denje pijanstva, a ono se objasnjava stanjem koje na- 
stupa kada isparenja iz zeluca ovladaju unutarnjim iz- 
vorima misljenja, i da se bude pijano!? Pijanac ne zna 
odredenje pijanstva i ne moze ga objasniti, no on je pi- 
jan makar sto ne posjeduje nimalo objasnjavajuceg 
znanja pijanstva. Trijezan covjek zna odredenje pijans- 
tva i njegove osnovne sastojke, makar sto sam nije ni- 
malo pijan. Bolestan lijecnik poznaje odredenje zdrav- 
lja, njegove uzroke i lijekove, ali - on je lisen zdravlja. 

Takva je razlika izmedu toga da spoznas bit ispo- 
snistva, njegove uslove i uzroke, i da budes u stanju is- 
posnistva i dusevnog odricanja od ovoga svijeta. 

Postalo mi je sasvim jasno: sufije nisu pristase price 
vec ljudi prozivljenih stanja; ja sam stekao ono sto se 
moglo steci putem naucavanja; ono sto preostaje, ne 
moze se postici slusanjem i prucavanjem, vec kusa- 
njem i nacinom zivota. 

Zahvaljujuci naukama kojima sam se zanimao, i 
putu kojim sam isao pri istrazivanju nauka vjere i nau- 
ka razuma, dospio sam do nepokolebljive vjere u Boga 
Uzvisenog, vjerovjesnistvo i Posljednji sud. Ta tri te- 
meljna nacela vjere duboko su se utisnula u moju dusu 
zahvaljujuci uzrocima, okolnostima i iskustvima koje 
nije moguce potanko navesti, a ne kao posljedica ured- 
no skupljenih dokaza. 
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Takoder mi se razjasnilo da nema nade u vjecnu sre- 
cu osim uz bogobojaznost i osobno uzdrzavanje od 
strasti. Najvaznije je u tome pokidati veze srca sa ovim 
svijetom, raskinuti sa ovosvjetskim prividima, obratiti 
se vjecnom boravistu i okrenuti se najvisoj tacki ceznje 
za Bogom Uzvisenim. A to zahtijeva odricanje od poca- 
sti i bogatstva, i izmicanje onome sto zaokuplja i veze. 

Potom sam promotrio vlastito stanje; bio sam vezan 
ovosvjetskim vezama sa svih strana. Okrenuo sam se 
svojim djelatnostima, od kojih najbolje bjehu predava- 
nja i poducavanje, i vidio da sam u njima vezan za nau- 
ke isprazne i beskorisne za put vjecnosti. Promislio 
sam svoju pobudu u predavackom radu; ona nije bila 
vjerna Bogu Uzvisenom vec su njeni poticaji i pokreta- 
ci bili trazenje pocasti i slave. Uvjerio sam se sa sigur- 
noscu da stojim na rubu provalije i da cu se, ako se ne 
dignem iz svog opasnog polozaja, strovaliti u vatru. 

Neprestano sam na to mislio, i dalje ostajuci neod- 
lucan. Jednog bih dana cvrsto odlucio da napustim 
Bagdad i promijenim nacin zivota, no sutra bih izmije- 
nio odluku. Jednom nogom ucinio bih korak naprijed, 
drugom korak nazad. Ujutro bih osjecao iskrenu zelju 
da tragam za vjecnoscu, dok je ne bi napala vojska svih 
strasti, i navecer pobijedila. Ovosvjetske strasti su me 
drzale okovanog na mjestu, a glasnik vjere je oglasavao: 

"Na put! Na put! Zivot je kratak, a pred tobom je 
dug put! Sve znanje i cinjenje koje imas, to je privid i 
pretvaranje! Ako vec sada nisi spreman za buduci svi- 
jet, kada ces biti!?" 
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I tada bi se u meni iznova javio poticaj i cvrsta rije- 
senost da bjezim i umaknem. 

No potom bi se sejtan vratio da mi kaze: 

"To stanje je odvec slucajno a da bi mu se predao. 
Ono ce brzo proci, i, ako mu se pokoris, izgubices veli- 
ke pocasti, upropastices krasno sreden zivot pomut- 
njom i mukama, preokrenuces savrsenu sigurnost u 
raspravljanje propusta. I mozda ce to skrsiti dusu tvo- 
ju, ali povratak ti nece biti lahak " 

Priblizno sest mjeseci nisam mogao uciniti nikakav 
preokret u borbi izmedu ovosvjetskih strasti i priziva 
vjecnosti. 

A pocelo je to u mjesecu redzebu 488. 58 , tokom ko- 
jeg je moje djelovanje preslo granicu koja Slobodan iz- 
bor dijeli od prinude. Jer> Bog mi je zavezao jezik i spri- 
jecio me da predajem. Jednog dana, prekrasnog za srca 
drugacijeg raspolozenja nego sto je bilo moje, borio 
sam se da predajem, ali moj jezik nije izgovarao niti 
jednu rijec, i nikako nisam mogao da ga ucinim poslu- 
snim. Ta zavezanost jezika izazvala je tugu u mom srcu, 
oduzela mi je sposobnost probave i uzimanja hrane, 
hljeb nije isao u grlo, i nisam mogao probaviti nikakvo 
jelo. Snaga me izdala i lijecnici su bili izgubili nadu u 
moje ozdravljenje. Govorili su: "Bolest je sisla u srce i iz 
njega se rasprostrla; nema drugog lijeka osim da se ot- 
krije tajna brige koja je do toga dovela " 

Osjecajuci svoju nemoc, nesposoban da se odlucim, 
utjecao sam se Uzvisenom Bogu, kao sto cini siromah 



58 Juli-august 1095. po hriscanskom racunanju vremena. 
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svijetu drugog boljeg dobra koje bi ucenjak mogao uci- 
niti za svoju porodicu. 

Zatim sam se obreo u Siriji, i tu sam proveo blizu 
dvije godine u povucenosti, samoci, duhovnim napori- 
ma i borbi sa samim sobom. Bio sam zaokupljen time 
da ocistim dusu, usavrsim karakter i istancam srce za 
spominjanje Boga Uzvisenog, onako kako sam to nau- 
cio od sufija. Neko vrijeme proboravio sam u dzamiji u 
Damasku, provodeci cijele dane na minaretu, posto bih 
za sobom zatvorio vrata. 

Odatle sam otisao u Jerusalem, gdje sam svaki dan 
provodio u Dzamiji na stijeni, takoder zatvarajuci za 
sobom vrata. 

Zatim sam, ispunjavajuci vjersku obavezu, obavio 
hodocasce u blagoslovljena mjesta Meku i Medinu, i 
posjetio grob Bozjeg Poslanika - Bog ga blagoslovio i 
mir mu podario! Nakon sto sam obisao grob Bozjeg 
Prijatelja 61 - blagoslovio ga Bog! uputio sam se u 
Hidzaz. 

Kasnije, izvjesne obaveze i pozivi moje djece privu- 
kose me zavicaju i ja mu se vratih, a bio sam posljednji 
covjek koji bi to ucinio. 

No i dalje sam vise tezio tome da budem sam i da ci- 
stim srce za spominjanje Boga Uzvisenog. Okolnosti 
vremena iskrivljavale su smisao moje zelje i remetile ci- 
stotu moje samoce, te sam tek s vremena na vrijeme 
dospijevao u odgovarajuca stanja. Ipak, neovisno o 



61 Bozji poslanik Ibrahim (Abraham). 
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bez snage. I odazvao mi se "Onaj Koji se odaziva nemo- 
cniku kada Mu se on obrati " 59 Olaksao je mome srcu 
da napusti pocasti, imetak, djecu, drugove. 

Oglasio sam svoju rijesenost da idem u Meku, dok 
sam se, zapravo, u sebi pripremao za put u Siriju. Pla- 
sio sam se da najavim halifi i drugovima svoju nakanu 
da se zadrzim u Siriji. Pribjegao sam lukavstvu odlaze- 
ci iz Bagdada, usljed namjere da se tamo vise nikada ne 
vratim. 

Tako sam se izlozio prigovorima irackih prvaka, od 
kojih nijedan nije mogao zamisliti da bih ja, iz vjerskih 
razloga, mogao napustiti to sto sam bio u Bagdadu, jer 
su smatrali da je to najvise uzdignuce u islamu. "To je 
vrhunac njihovog znanja ." 60 

Poslije, ljudi su se upleli u nagadanja; neki izvan Ira- 
ka mislili su da su moj odlazak potaknule vlasti. Oni 
pak koji su bili bliski ljudima od vlasti i koji su bili 
svjedoci njihove privrzenosti i nastojanja da me 
zadrze, koji su vidjeli da sam odbijao i oglusivao se o 
pozive vlasti, govorili su: "Ovo je udarac s neba, uro- 
kljiv pogled koji je, bez uzroka, pogodio muslimane i 
ucenjake." 

Napustio sam, dakle, Bagdad, prethodno razdijeliv- 
si imetak i zadrzavsi samo ono najnuznije za svakod- 
nevne potrebe i prehranu djece. Dozvolio sam to sebi, 
jer je iracki novae namijenjen zajednickom dobru mu- 
slimana, u vjerskim zaduzbinama, a ja nisam vidio u 



59 Kuran, 27, 62. 

60 Kuran, 53, 30. 
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tome, nisam odustajao od teznje za njima, i dolazio 
sam do njih usprkos preprekama. 

I ustrajao sam u tome deset godina. Tokom njih ot- 
krile su mi se stvari koje nije moguce nabrojiti niti do 
kraja ispricati. Iznosim ih radi koristi od njih. 

Saznao sam, s izvjesnoscu, da se sufije oni koji valja- 
no slijede Bozji put, i da je njihov karakter najkrepo- 
sniji. I da im se pridoda razum razumnih, mudrost 
mudrih, znanje znalaca vjerozakona, da li bi postali bo- 
lji njihovo postupanje i njihov karakter? Ne bi, jer bi se 
tako izmijenilo ono sto je dobro u njima. Sve sto miru- 
je ili se krece u njima, njihova vanjstina i njihova unu- 
tarnjost, sve se to pripaljuje plamenom iz udubine vje- 
rovjesnistva. A osim svjetla vjerovjesnistva, na lieu 
Zemlje nema drugog svjetla da rasvjetljava. 

Sta red o putu na kojem se prociscenje sastoji u cis- 
cenju srea od svega sto nije Bog, putu koji pocinje sje- 
dinjenjem srea u spominjanju Boga umjesto posvece- 
njem kojim pocinje namaz, putu koji zavrsava u pot- 
punom nestajanju u Boga. A taj ishod, zar to nije tek 
pocetak u odnosu na slobodu izbora i stecena znanja? 
Uistinu, to je pocetak puta, a ono sto prethodi tek je 
njegovo predvorje. 

Od pocetka puta pocinju otkrovenja i videnja. U 
budnom stanju sufije sagledaju meleke i duse vjerov- 
jesnika, cuju njihove glasove i koriste se njihovim sav- 
jetima. 

Potom se od videnja slika i simbola uzdizu do stup- 
njeva za koje je pretijesan okvir izrecivog, tako da, ako 
neko pokusa da to izrazi, nuzno pogrijesi u svom iskazu. 
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Ukratko, sufije tako dospijevaju do bliskosti koja za 
neke moze biti sadrzanost, za druge sjedinjenje, a za tre- 
ce dostignuce. No sve je to pogresno. U djelu Najvisi 
cilj 62 vec smo razjasnili prirodu te pogreske. Onome ko 
nije iskusio to stanje treba red samo: 

Sta jeste da jeste, necu to red! Misli da je dobro, ne 
trazec da ti se kaze. 63 

Jednom rijecju, onaj ko nije nista od toga iskusio poz- 
naje zbilju vjerovjesnistva samo po imenu. A cudesa sve- 
tih ljudi zapravo su prve najave poslanika. Takva su bila 
prva stanja Bozjeg Poslanika - Bog ga blagoslovio i mir 
mu podario! - kada je isao na brdo Hira da se u osami 
poveze sa svojim Gospodarom i da Mu sluzi, i kada su 
Arapi govorili: "Muhammed gori od ceznje za Bogom ." 

To stanje odista iskusuje onaj ko slijedi put sufija. A 
onaj ko to nije sam iskusio, moze postid vjerodostojno 
znanje o tome iz iskustva i blagog drzanja sufija, ukoli- 
ko se bude druzio s njima tako cesto dok ne shvati da je 
ono u svojim predznacima pouzdano. Prisustvujud nji- 
hovim sijelima, moze se okoristiti njihovom vjerom, a 
oni su ljudi koji ne nanose zlo svojim sabesjednicima. 
^ Onaj pak ko se nije mogao s njima druziti neka zna da 
je to sigurna stvar koja podva na dokazanim svjedo- 



62 Najvisi cilj (Maksid el-esna). Djelo o Bozjim "lijepim imenima" Objavljeno u Kairu. 

63 Prevod Tarika Haverica u: Ibn Tufayl, Zivi sin Budnoga, str.8. U biljesci, Tarik Have- 
ric navodi nalaz Ferida Dzebra da ovaj stih potjece od pjesnika Ibn el-Mu taza 
(296/908), premda Gazali o tome nista ne kaze, pa ga (i) Ibn Tufejl njemu pripisu- 
je. (Usp. prijevod slobodnijeg engleskog prijevoda stiha u: Nerkez Smailagic, Klasic- 
na kultura islama J, str. 445.) 
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canstvima, sto sam pokazao u poglavlju Cudesa srca u 
djelu Ozivljenje vjerskih nauka 64 . 

Nauka je ustanovljenje istine na osnovu dokaza. 

Kusanje 65 je prisna povezanost s takvim stanjem. 

Vjera je prihvatanje usmenih svjedocenja i svjedo- 
cenja iskustva s lijepim misljenjem. 



64 Ozivljenje vjerskih nauka (Ihja ulum el-din ). "Gazalijevo remek-djelo i po mnogo ce- 
mu najveca vjerska knjiga koju je jedan musliman ikada napisao" (A. J. Arberry). 
Ozivljenje vjerskih nauka podijeljeno je na cetiri "cetvrtine" koje su podijeljene na 
ukupno cetrdeset "knjiga", u kojima su sistematski obradene teme islamske obred- 
ne, osobne ("svjetovne") i duhovne prakse u njihovoj teoloskoj, pravnoj i mistickoj 
formulaciji i osmisljenju. Glavno Gazalijevo djelo je jedno od najvise koristenih i 
najrasirenijih djela iz reda duhovno i intelektualno zahtjevnije vjerske literature u 
islamu uopste. Neprekidno se izucava, navodi i tumaci u svim sredistima i na svim 
jezicima vise islamske obrazovanosti. Od kraja proslog stoljeca tece i njegovo inten- 
zivno proucavanje, prikazivanje i tumacenje u okvirima zapadne islamologije, te 
djelomicno prevodenje na engleski, njemacki, spanjolski, francuski, talijanski, ruski. 
U listovima i casopisima Islamske zajednice bivse Socijalisticke Jugoslavije objavlje- 
ni su prijevodi kratkih izvoda iz pojedinih knjiga Ozivljenja vjerskih nauka na bo- 
sanski jezik. U doskorasnjoj proslosti u nas je takoder bila rasirena praksa prevo- 
denja i komentiranja Gazalijevog glavnog djela u dzamijama i na kucnim sijelima. 
Posljednji znacajniji primjer te prakse je prevodenje i tumacenje Ozivljenja vjerskih 
nauka od strane dr Sakira Sikirica u jednoj sarajevskoj mahalskoj dzamiji tokom 
1945. i 1946. godine. Od sredine proslog stoljeca, kada zapocinje njegovo cjelovito 
objavljivanje, Ozivljenje vjerskih nauka je objavljeno vise puta, uglavnom u cetvoro- 
tomnim izdanjima, u Kairu, Lukni, Istanbulu i Teheranu. 

65 Kusanje, zevk. Rijec zevk glagolska je imenica glagola koji znaci "kusati, okusiti, pro- 
bati, iskusati, isprobati; osjetiti, podnositi /kaznu/; iskusiti, dozivjeti, pretrpjeti" 
(Teufik Muftic, Arapsko-srpskohrvatski rjecnik J, Sarajevo 1973, str. 1141). Gazali je 
koristi i u torn njenom prvotnom, nekonvencijalnom znacenju i kao tehnicku ozna- 
ku za spoznavanje /spoznaju putem neposrednog, dozivljajnog uvida i intuitivnog 
sagledanja. Istrazivaci Gazalijevog opusa, napose W. Montgomery Watt, Ferid Dze- 
br i Abdurahman Bedevi, nisu saglasni oko tog drugog, tehnickog znacenja zevka, te 
oko odnosa dozivljajnog/intuitivnog i razumskog spoznavanja u Gazalijevim djeli- 
ma, premda svi isticu kljucnu vaznost pojma zevka u Gazalijevim kasnim spisima 
pa se, upravo na osnovi Izbavljenja od zablude, Gazalijev pozni zivotni opus odre- 
duje i kao "period zevka". (Usp. Abdurahman Bedevi, Muellefat el-Gazali, Kuvajt 
1977, str. 12.) Ti prepori su bili dodatni razlog da zevk, na ovom i drugim mjestima, 
prevodimo "literalno" a ne "tehnicki". 
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Takva su tri stupnja, a "Bog ce uzdignuti na visoke 
stupnjeve one medu vama koji vjeruju i koji primaju 
znanje. 00 

Iza tih ljudi su neznalice koji to iz osnova nijecu, ai- 
de se takvom govoru, pa opet slusaju, izruguju se i go- 
vore: "Kakvo cudo! Kako to oni mogu pricati!?" 

0 njima je Uzviseni Bog rekao: 

"Ima onih koji dolaze da te slusaju, ali cim se od 
tebe udalje, pitaju one kojima je dano znanje" c Sta ono 
on maloprije rece?' To su oni cija je srca Bog zapecatio 
i koji se za strastima svojim povode " 67 (I koje je) "i glu- 
hima i slijepima ucinio". 68 

Medu stvarima koje su mi postale nuzno jasne iz 
upraznjavanja puta sufija bila je istinitost vjerovjesnis- 
tva i njegova posebnost I neophodno je upozoravati 
na njegov temelj, jer je to velika i postojana potreba. 



66 Kur 'an, 58, 11. 

67 Kur an, 47, 165. 

68 Kwr'an, 47, 23. 
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ISTINITOST VJEROVJESNISTVA 
I POTREBA SVIH LJUDI 
ZA NJIM 



Znaj da je bit covjeka, u svojoj izvornoj stvorenosti 
od Boga, stvorena cistom, jednostavnom i bez znanja o 
svjetovima Boga Uzvisenog. A mnostvo je svjetova, i 
niko ih ne moze izbrojiti osim Boga Uzvisenog, kao sto 
je receno: "Ne zna niko vojske tvoga Gospodara osim 
Njega." 69 

Covjek upoznaje svijet posredstvom opazanja, a 
svako je opazanje stvoreno zato da covjek njegovim 
posredstvom sazna neki svijet opstojece stvarnosti. 
Pod svjetovima razumijemo razne vrste bica. 

Prvo sto se stvara u covjeku jest osjetilo dodira. Nji- 
me covjek opaza razne vrste bica, kao sto su toplo i 
hladno, vlazno i suho, njezno i grubo. No osjetilu dodi- 
ra izmicu boje i zvuci; u njegovoj zbilji oni ne postoje. 

Potom se stvara osjetilo vida. Njime covjek opaza 
boje i likove, i ono najvise obuhvata svjetova opazajnog. 

Nakon toga se u covjeku stvara osjetilo sluha, zahva- 
ljujuci kojem cuje zvuke i napjeve. 

Napokon se stvara osjetilo okusa. 

I tako biva dok covjek ne premasi svijet opazajnog i 
u njemu se, u dobi od oko sedam godina, razvije spo- 
sobnost razlikovanja. To je drugi stupanj njegova biva- 
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nja, u kojem dokucuje stvari nadodane svijetu osjetil- 
nog a koje ne nalazi u svijetu osjetila. 

Potom covjek dospijeva do novog stupnja. Stvara se 
njegov razum i on spoznaje nuznosti, mogucnosti i ne- 
mogucnosti, te stvari koje nisu opstojale na ranijim 
stupnjevima. 

Iza razuma je novi stupanj na kojem se otvaraju 
druge oci. Njima covjek vidi skriveno, i ono sto ce se 
zbiti u buducnosti, i druge stvari nedostupne razumu 
kao sto razumske spoznaje nisu dostupne mod razli- 
kovanja, i kao sto postignuca te mod nisu dostupna 
osjetilnom opazanju. 

Ako bi se covjeku koji se nalazi na stupnju razliko- 
vanja predstavile razumske spoznaje, on bi ih odbio, 
smatrajud ih nemogudma. Isto tako, neke osobe koje 
se nalaze na stupnju razuma odbijaju vjerovjesnicke 
spoznaje i smatraju ih nevjerovatnima. To je susto nez- 
nanje, jer drze nepouzdanim ono sto je na stupnju ko- 
ji sami ne dosezu. Zato sto nije pouzdan za njih, a nije 
pouzdan jer ga nisu dosegnuli, on ne postoji ni istinski. 
Ako bi se slijepcu, koji iz prenosenja i kazivanja drugih 
nije nista saznao o bojama i likovima, prvi puta reklo o 
tome, on to ne bi razumio niti prihvatio. 

Uzviseni Bog je svojim stvorenjima olaksao da to ra- 
zumiju obdarivsi ih nedm sto je slicno vjerovjesnic- 
kom svojstvu, a to je san. Snivac dokucuje ono skrive- 
no sto ce se zbiti, bilo u jasnom obliku, bilo u nekom 
obliku ciji se smisao otkriva tumacenjem. No ako bi 
covjeku koji nema nikakva vlastitog snivackog iskustva 
reklo: "Ima ljudi koji, slicno mrtvacima, gube svijest, 
osjecaje, sluh i vid, i koji opazaju nevidljivo!" on bi to 
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zanijekao i nastojao bi dokazati da je to nerazumno, 
tvrdeci; "Osjetilne sposobnosti su uzrocnici opazanja. 
Ko ne opaza stvari u njihovoj prisutnosti i njihovim po- 
sredstvom, tim prije to ne moze ciniti kada one oslabe " 

To je vrsta zaWjucivanja po analogiji ciju neistini- 
tost pokazuju sama zbilja i ljudska svjedocanstva. Kao 
sto je razum jedan od stupnjeva covjeka na kojem po- 
stoji "oko" koje "vidi" razlicite vrste razumnina koje su 
izvan dosega osjetila, tako je i vjerovjesnistvo opis stup- 
nja na kojem postoji "oko" obdareno svjetloscu u kojoj 
se pokazuje nevidljivo i postaju vidljive stvari koje ra- 
zum ne doseze. 

Sumnja u vjerovjesnistvo moze se odnositi na samu 
njegovu mogucnost, ili na njegovo opstojanje i nuz- 
nost, ili da je ozbiljeno u jednoj odredenoj osobi. 

Da je vjerovjesnistvo moguce, dokazano je time sto 
opstoji. Njegovo opstojanje dokazano je opstojanjem 
spoznaja u svijetu koje se ne mogu predstaviti kao po- 
stignuca razuma. To je slucaj sa lijecnistvom i astrono- 
mijom. Onaj ko je u njih pronikao sa sigurnoscu zna 
da su steceni zahvaljujuci bozanskom nadahnucu i 
pomoci Uzvisenog Boga. Do njih se ne moze doci opa- 
zanjem. Postoje astronomski zakoni koji se temelje na 
pojavama do kojih dolazi jednom u hiljadu godina. I 
kako bi se do toga moglo doci putem osobnog opaza- 
nja! Isto je tako sa svojstvima lijekova. 

Na osnovu tog dokaza postaje jasno da je moguce 
da postoji put za spoznavanje tih stvari, koje razum ne 
doseze. To je podrucje vjerovjesnistva, premda ne zna- 
ci da je vjerovjesnistvo samo njegovo predstavljanje. 
Dokucivanje toga sto razum ne moze postici jedno je 
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od svojstava vjerovjesnistva. Ono ima i mnoga druga 
svojstva, a ovo spomenuto tek je kap vode u mom. Iz- 
nio sam to zato sto ti znas za nesto slicno, a to je ono 
sto dokucujes u snu; posjedujes takoder znanja te vrste 
u lijecnistvu i astronomiji, a to su cuda vjerovjesnika 
do kojih oni koji se sluze razumom ne mogu doci ra- 
zumskim naporom. 

Druga svojstva vjerovjesnistva spoznaju se kusa- 
njem, slijedeci put tesavufa, ukoliko si spomenuto svoj- 
stvo razumio zahvaljujuci snu kao necem slicnom sto ti 
je dodijeljeno, pa kada njega ne bi bilo, ne bi povjero- 
vao u to svojstvo. Jer, ako bi vjerovjesnik posjedovao 
svojstvo kojem nista slicno ti ne posjedujes i koje ti ne 
razumijes u njegovom temelju, kako bi povjerovao u 
njega? Vjerovanje dolazi nakon razumijevanja. U torn 
slucaju treba stupiti na put tesavufa. Jedan dio te nad- 
razumske sposobnosti stjece se kusanjem, a ostalo ne- 
kom vrstom vjerovanja u ono sto izmice rasudivanju po 
slicnosti, i to jedinstveno svojstvo vjerovjesnistva tada je 
dovoljno da se povjeruje u sam temelj vjerovjesnistva. 

Ako ti se javi sumnja u odredenu osobu - da li je 
vjerovjesnik ili nije sigurnost mozes steci upoznava- 
juci se, bilo putem osvjedocenja, bilo putem pouzdane 
predaje i cuvenja, sta ona jest. Od trenutka kada upoz- 
nas lijecnistvo i pravo, u mogucnosti si da prepoznas 
pravnika i lijecnika osvjedocivsi se u to sto oni jesu i 
saznavsi njihove rijeci makar ih osobno i ne poznavao. 
I nista te ne sprecava da spoznas, i to istinitom spozna- 
jom i ne slijedeci druge, da je Safi - Bog mu se smilo- 
vao! - pravnik, a Galen lijecnik. Doista, upravo stoga 
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sto si ispitao njihove knjige i djela, dospijevas do nuz- 
nog znanja o tome sta oni jesu. 

Isto tako, kada budes shvatio smisao vjerovjesnistva 
i posvetio mnogo vremena pronicanju u Kur'an i Ha- 
dis, pouzdano ces saznati da Muhammed - Bog mu se 
smilovao i mir mu podario! - stoji na najvisem stupnju 
vjerovjesnistva. 

Osvjedoci se o tome temeljito ispitujuci ono sto je 
on rekao o poboznim djelima i njihovom djejstvu na 
prociscenje srca kada je, istinu govoreci, kazao: "Ko ra- 
di sto zna, njemu Bog daje znanje onoga sto ne zna!" 70 , 
i kako je imao pravo kada je kazao: "Nad pomagacem 
nasilnika Bog daje vlast nasilniku!" 71 , i da je istina u 
njegovim rijecima: "Ko osvane sa samo jednom bri- 
gom, Uzviseni Bog ce ga postedjeti briga ovog i budu- 
ceg svijeta!" 72 Kada ove rijeci iskusas hiljadu, dvije hi- 
ljade, vise hiljada puta, steci ces pouzdano znanje o ko- 
jem nema dvojbi. 

Izvjesnost vjerovjesnistva trazi na taj nacin, a ne u 
pretvaranju stapa u zmiju i u cijepanju Mjeseca na dvo- 
je. Jer, ukoliko takav dogadaj promatras izdvojeno i ne 
vodeci racuna o mnogim okolnostima koje ga prate, moguce 
je da pomislis da su to magijski cin i prividenje, ili pak, 
obmane od Boga, jer je On Onaj Koji "zabluduje koga 
hoce i vodi pravim putem koga hoce." 73 

70 Usp.biljesku9. 

71 Usp. biljesku 9. 

72 Ibn Madze, Sunen. 

73 Kur'an, 35, 8. 
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Tako ce se za tebe rijesiti pitanje cuda, a ako je tvoja 
vjera utemeljena na pouzdanom rasudivanju o nacinu 
javljanja cuda, tvoja vjera otklanja teskoce u raspravlja- 
nju njegovih nejasnoca i sumnje u njega. Primjer tih 
neobicnih pojava moze biti jedan od dokaza i mome- 
nata u tvom ukupnom rasudivanju, kada postizes neku 
sigurnu spoznaju, a nisi u mogucnosti navesti njen 
odredujuci temelj. To je kao kada mnostvo ljudi preno- 
si neku pouzdanu obavijest, a nije moguce navesti oso- 
bu na cijem kazivanju se temelji sigurnost u njenu vje- 
rodostojnost. Sigurnost se ne moze izvuci iz cjeline 
lanca prenosilaca, niti za nekoga potrebno vezati, pa 
ipak> to je cvrsta, znana vjera. 

Neposredno je iskustvo, s druge strane, poput izrav- 
nog sagledavanja i uzimanja rukom, i nalazi se samo na 
putu sufija. 

Ovo sto sam iznio o istinitosti vjerovjesnistva do- 
voljno je za cilj koji sebi sada postavljam. I govoricu o 
potrebi za njim. 
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UZROK POVRATKA 
PREDAVACKOM RADU 
NAKON ODUSTAJANJA OD NJEGA 

Blizu deset godina ustrajavao sam u povucenosti i 
osami. Za to vrijeme razjasnilo mi se, nuzno i zahvalju- 
juci uzrocima koje nije moguce do kraja iznijeti, jed- 
nom na nacin neposrednog kusanja, jednom na nacin 
naucnog saznavanja, jednom na nacin vjerskog prima- 
nja, da je covjek stvoren od tijela i srca. Pod srcem ra- 
zumijevam zbilju njegovog duha, koja je sjediste spoz- 
naje Boga, a ne krv i meso, koji su zajednicki i mrtvacu 
i strvini. I otkrilo mi se da tijelo moze biti zdravo, u ce- 
mu je njegova sreca, i da moze biti bolesno, u cemu je 
njegova nesreca, a i da srce moze biti zdravo i smireno 
- a spasen je "samo onaj ko cista srca Bogu dode"?4 - 5 
dok je bolest srca njegova propast za vjeke vjekova. Kao 
sto je rekao Svevisnji: "Njihova su srca bolesna."75 

Nadalje mi se otkrilo da ne znati za Boga jest unista- 
vajuci otrov, nepokoravanje Bogu i slijedenje svojih 
strasti uzrok je bolesti, dok je spoznaja Boga zivotvorni 
protivotrov, a pokoravanje Njemu i suprotstavljanje 
strastima lijek koji ozdravljuje. I shvatio sam da bez li- 
jekova nema nacina da srce ozdravi, da nestanu njego- 
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ve bolesti i da ono postane zdravo, kao sto bez lijekova 
nije moguce ni ozdravljenje tijela. 

Lijekovi za tijelo donose ozdravljenje odgovaraju- 
cim svojstvima koja ljudi od razuma ne spoznaju ra- 
zumskim naporom vec obavezno slijede lijecnike, koji 
su ta znanja preuzeli od vjerovjesnika, a oni su, zahva- 
ljujuci vjerovjesnickom svojstvu, obznanili svojstva 
stvari. Isto je tako, nuznim nacinom mi je postalo ja- 
sno, sa ljekovitim djejstvom poboznih djela, cije odre- 
denje i razmjer dolaze od strane vjerovjesnika. Njihovo 
djelovanje ljudi od razuma ne mogu dosegnuti razu- 
mom vec je nuzno da slijede vjerovjesnike, koji su ta 
svojstva postigli u svjetlu vjerovjesnistva, a ne zahvalju- 
juci razumu. 

Lijekovi su priredeni od sastojaka razlicitih vrsta i 
kolicina tako da su neki sastojci dva puta tezi ili ih ima 
dva puta vise, a ta razlika u kolicini nije bez tajne koja 
pripada posebnim svojstvima. Slicno tome, i pobozna 
djela, koja su lijek protiv slabosti srca, sastavljena su od 
cina koji su razliciti po vrsti i mjeri. Tako u namazu, uz 
jedno pregibanje idu dva spustanja na tlo, a jutarnji na- 
maz cini polovicu popodnevnog namaza. I svakako je 
to velika tajna, iste vrste kao i svojstva koja se moze do- 
kuciti samo u svjetlu vjerovjesnistva. 

U veliku glupost i neznanje zapada onaj ko putem 
razuma zeli pokazati da su ti rasporedi mudri, ili ako 
zamislja da su ustanovljeni slucajnim usaglasavanjem, a 
ne da u sebi sadrze feozansku tajnu, koja zahtijeva samo 
njoj svojstveni nacin pronicanja. 

Kao sto u lijekovima postoje osnovni sastojci i oni 
dopunski, koji ih upotpunjavaju i od kojih svaki utjece 
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na djelovanje glavnih sastojaka, tako dobrovoljni na- 
mazi i namazi ustanovljeni redovnom praksom Bozjeg 
Poslanika - Bog mu se smilovao i mir mu podario! - 
dopunjuju osnovne vjerske cine radi upotpunjavanja 
njihovog djejstva. 

U cjelini uzevsi, vjerovjesnici su lijecnici za bolesti 
srdaca. A korist od razuma i njegova samostalnog na- 
pora jest sto nam to razjasnjava i sto nas, posvjedocu- 
juci istinitost vjerovjesnistva i sopstvenu nemoc da po- 
stigne ono sto se opaza "okom" vjerovjesnistva, uzima 
za ruku i predaje vjerovjesnickom vodenju onako kako 
se slijepci predaju vodicima a preplaseni bolesnici sa- 
milosnim lijecnicima. Tu je granica razuma i on dotle 
ide; od onoga sto je iza, razum je odsjecen, i njegovo je 
samo da ucini razumljivim ono sto bolesniku propisu- 
je lijecnik. 

To su stvari koje sam spoznao s nuznoscu proiste- 
klom iz neposrednog osvjedocenja tokom godina po- 
vucenosti i osame. 

Zatim sam opazio da je oslabilo vjerovanje u temelj 
vjerovjesnistva, u istinitost vjerovjesnistva i u vladanje 
prema normama kako ih je razjasnilo vjerovjesnistvo. 
Uvjerio sam se u rasirenost toga medu ljudima i raz- 
matrao sam razloge ljudske slabosti i popustanja nji- 
hove vjere. Nasao sam da su cetiri vrste ljudi za to od- 
govorne: 

1. oni koji su se prepustili filozofiji; 

2. oni koji su se prepustili tesavufu; 

3. oni koji su prihvatili poziv o poducavanju; 

4. postupci onih koji se u ocima ljudi odlikuju 
ucenoscu. 
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Jedno vrijeme pratio sam pojedine ljude, ispitivao 
onoga koji se ne drzi vjerozakona o njegovoj sumnji, i 
raspravljao o njegovom vjerovanju i intimnom mislje- 
nju. Govorio sam mu: "Zasto si nedosljedan? Ako vje- 
rujes u buduci svijet, a ne pripremas se za njega, vec ga 
mijenjas za ovaj prolazni svijet, to je ludost! Ako vec ne 
mijenjas dvoje za jedno, kako mozes mijenjati besko- 
nacni zivot za izbrojive dane!? Ako pak ne vjerujes u to, 
ti si onda nevjernik, i okreni se trazenju vjere; razmotri 
sta je uzrok tvoga skrivenog nevjerovanja, a ono je tvoj 
unutarnji pravac i uzrok tvoje vanjske odvaznosti, iako 
se ti s njim ne oglasavas, lijepo se odnosis prema vjeri i 
iskazujes postovanje prema vjerozakonu " 

Jedan bi odgovorio: "Ako bi se toga trebalo obavezno 
pridrzavati, onda su ucenjaci prvi koji treba da daju ta- 
kav primjer. No jedan od najpoznatijih medu ugledni- 
ma ne obavlja namaz, drugi pije vino, treci trosi imetak 
vjerskih zaduzbina i sirocadi, cetvrti uzima iz drzavne 
blagajne i ne susteze se od zabranjenog, peti prima mi- 
to za sudenje i svjedocenje. I tako dalje, i tome slicno!" 

Drugi bi tvrdio da je toliko uznapredovao u nauci te- 
savufa da se nalazi na stupnju na kojem nema potrebe za 
poboznim cinima. 

Treci bi se izgovarao tudom sumnjom, to jest sum- 
njom sljedbenika ibahijskog pravca 76 , a oni su svi odlu- 
tali od tesavufa. 



76 Sljedbenici ibahijskog pravca zastupali su radikalni liberalizam i sumnju u nepriko- 
snoveno vazenje ustanova vjerozakona. 
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Cetvrti, koji se druzio sa talimijama> rekao bi: "Isti- 
na je sporna. Put do nje je tezak. Nijedan pravac ne 
prednjaci nad drugima. Razumski dokazi su protuslov- 
ni. Ne moze se imati povjerenje u misljenje spekulativ- 
nih mislilaca. A pristalice poducavanja rasuduju bez 
potrebe za dokazom. U tim uslovima, kako ne sumnja- 
tiuizvjesnosti!?" 

Peti kaze: "Moje drzanje nije oponasanje. Naprotiv, 
ja sam proucio filozofiju i spoznao istinitost vjerovje- 
snistva. Shvatio sam da njegovo ozbiljenje vraca ljude 
mudrom i vrijednom, i da je cilj vjerovanja u vjerovje- 
snistvo da disciplinira svjetinu i sprijeci je da se me- 
dusovno ubija, svada i prepusta strastima. A ja nisam 
od tih priprostih neznalica pa da bi trebalo da se pod- 
vrgnem propisanim obavezama. Ja sam od mudrih lju- 
di, slijedim mudrost i zahvaljujuci njoj vidim jasno i 
nemam potrebu da slijedim druge." 

To je vrhunac vjerovanja onoga koji je proucavao fi- 
lozofsko ucenje metafizicara i poucavao se o tome iz 
knjiga Ibn Sinaa i Ebu Nasra Farabija. Ti ljudi prikriva- 
ju svoju slabost islamom. 

Mozda ces vidjeti nekog od njih kako uci Kur'an, 
prisustvuje vjerskim skupovima i namazima, velica ri- 
jecima vjerozakon, a u isti mah neprekidno pije, te gri- 
jesi i ruzno postupa i na drugi nacin. I kada mu se kaze: 
"Zasto obavljas namaz ako vjerovjesnistvo nije vjero- 
dostojno?" mozda ce odgovoriti: "Da ocuvam tjelesno 
zdravlje, obdrzim mjesni obicaj, osiguram imetak i 
djecu " A mozda ce red: "Vjerpzakon je vjerodostojan, 
a vjerovjesnistvo je istinito. 'jPa kada mu se primijeti: 
"Zasto onda pijes vino?" uzvratice: "Vino je zabranje- 
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no zato sto izaziva nasilje i mrznju, a ja sam, zahvalju- 
juci svojoj mudrosti, od toga zasticen. Pijuci, samo ze- 
lim potaknuti vlastiti duh. Uostalom, Ibn Sina je u svo- 
joj oporuci napisao da se obavezao Bogu Uzvisenom, 
uz ostalo, da ce velicati odredbe vjerozakona i izvrsava- 
ti religijske obaveze i da nece piti vino iz uzitka vec ra- 
di lijecenja i ozdravljenja. A njegovo najvise stanje bilo 
je u cistoti vjere i izvrsavanju religijskih obaveza, ukoli- 
ko se izuzme pijenje vina radi izljecenja " 

Takva je vjera filozofa koji vjeru ispovijedaju, i oni 
su mnoge zaveli. A obmana je bila jos i veca usljed sla- 
bosti prigovora onih koji su im se suprotstavili, jer su 
im se suprotstavili pobijanjem geometrije, logike i dru- 
gih njihovih nauka koje su, kako smo prije pokazali, 
razumski nuzno istinite. 

Upoznavsi vrste ljudi cija je vjera iz spomenutih 
razloga oslabila do tog stupnja, uvidio sam da je moja 
obaveza da razotkrijem tu zabludu. Pokazati pak kakvi 
ti ljudi odista jesu bilo mi je lakse nego popiti gutljaj 
vode, jer sam mnogo puta pretresao njihove nauke i 
njihove puteve - mislim na puteve "sufija" "filozofa", 
"talimija" i "istaknutih ucenjaka". Postalo mi je jasno 
da je to neodlozna obaveza u ovom vremenu. Kakvo je 
blago u povucenosti i osami kada je bolest sveobuhvat- 
na, lijecnici bolesni a najugledniji ljudi propadaju!? 

Potom rekoh u sebi: "Kada ces se ti dati na rastura- 
nje te tame i na otklanjanje tog mraka, a vrijeme je sla- 
bosti i razdoblje neistine? Upustis li se u to da odvracas 
ljude s njihovih puteva i pozivas ih ka istini, svi savre- 
menici ce se okrenuti protiv tebe. Ako im se suprosta- 
vis, kako ces zivjeti s njima? To je moguce samo u po- 
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voljnom vremenu i uz pomoc poboznog i nepokoleb- 
ljivog vladara." 

I povjerovao sam da mi je Uzviseni Bog dopustio da 
ustrajavam u osami, stoga sto sam nemocan da obzna- 
nim istinu s obrazlozenjem. No Uzviseni Bog je pobudio 
tadasnjeg vladara da mi, sam i bez ikakvih vanjskih utje- 
caja, strogo nalozi da podem u Nisapur radi otklanjanja 
te pomutnje. Nalog je bio tako strog da mi je prijetila 
teska kazna ukoliko bih odlagao njegovo izvrsenje. 

I palo mi je na um da je moj izgovor za osamu sada 
oslabio. Rekoh sebi: "Nije pravo da tvoja pobuda za po- 
vucenost bude ljenost ili sklonost ka odmaranju, traze- 
nje osobne slave ili cuvanje od ljudskih neprijatnosti. 
Jer sam sebi nisi dao dozvolu zato sto ti je bilo tesko " 

Bog, Slavljen i Uzvisen, kaze: 

"U ime Boga, Milostivog, Samilosnog! Elif Lam 
Mim." 77 Misle li ljudi da ce biti ostavljeni na miru ako 
kazu: c Mi vjerujemo!' i da u iskusenja nece biti dovede- 
ni? A Mi smo u iskusenje dovodili i one prije njih, da bi 
Bog sigurno ukazao na one koji govore istinu i na one 
koji lazu ," 78 



77 Elif Lam Mint Dvadeset devet sura u Kur'anu zapocinje slovom ili skupinom slova 
koja se nazivaju "otvaraci sura" "poceci sura", "isprekidana slova \ a u novije doba se, 
napose u zapadnoj islamologiji, oznacavaju i kao "tajanstvena slova". Kod recitiranja 
/"ucenja" Kur'ana recitiraju/ "uce" se kao slova alfabelta. Vec u prvom stoljecu isla- 
ma zapocelo se sa pokusajima njihovog razjasnjenja i ta nastojanja su se odrzala sve 
do danas. Naporima muslimana u novije doba pridruzili su se sa svojim pokusaji- 
ma i nemuslimanski istrazivaci. U obilju razlicitih razjasnjenja, najcesca su ona da 
se radi o kraticama. Medutim, veliki je broj muslimanskih istrazivaca koji su zaklju- 
cili da se radi o tajanstvenim slovima cije je znacenje poznato samo Bogu. 

78 Kuran, 29, 1-3 



85 



I kaze Svemoguci i Uzviseni svome Poslaniku, a on 
je najpostojaniji medu Njegovim stvorenjima: "A po- 
slanici su i prije tebe laznim smatrani, pa su trpjeli sto 
su ih u laz ugonili i mucili sve dok im ne bi dosla 
pomoc Nasa, - a niko ne moze Bozje rijeci izmijeniti -, 
i do tebe su doprle o poslanicima neke vijesti." 79 

I kaze Svemocni i Svevisnji: "U ime Boga, Milosti- 
vog, Samilosnog! Ja Sin. Tako Mi Kur'ana mudrog, ti si, 
uistinu, poslanik, na pravom putu, po objavi Silnoga i 
Samilosnoga, da opominjes narod ciji preci nisu bili 
opominjani pa su bili ravnodusni! Zaista se obistinila 
rijec o vecini njih, pa oni ne vjeruju. Mi smo ucinili da 
budu kao oni na cije smo vratove sindzire stavili sve do 
podbradaka, - zato su oni glava uzdignutih, i kao oni 
ispred kojih i iza kojih smo pregradu metnuli i na oci 
im koprenu stavili, - zato oni ne vide. I njima je svejed- 
no opominjao ih ti ili ih ne opominjao, oni nece vjero- 
vati. Tvoja opomena ce koristiti samo onome koji 
Kur'an slijedi." 80 

Posavjetovao sam se o tome sa vise ljudi upucenih u 
nauke srca i sa neposrednim iskustvom i svi su mi pre- 
porucili da napustim osamu i izidem iz zavije 81 . Uz to, i 
mnogi dobri ljudi imali su pouzdane snove koji su svje- 
docili da je takva odluka, odredbom Boga Uzvisenog, 
pocetak dobra i otrznjenja na pocetku ovog stoljeca 82 . 



79 Kur'an, 6, 34. 

80 Kur'an, 36, Jpff.V vV ' 

81 Zavija, posebna zgrada u kojoj se sufije sastaju, vrse obrede i u kojoj najcesce bora- 
ve sufijski prvaci. Kod nas je uobicajen naziv tekija. 

82 Pocetak sestog stoljeca po muslimanskom racunanju vremena. 
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Jer, Uzviseni Bog je obecao da ce ozivljavati svoju religi- 
ju na pocetku svakog stoljeca. 83 

Zahvaljujuci tim svjedocenjima, moja nada se ucvr- 
stila i dobri naum je nadvladao. Uzviseni Bog mi je 
olaksao da donesem odluku o preuzimanju duznosti u 
Nisapuru u mjesecu zul-kadi 499. godine 84 . Kako sam 
iz Bagdada otisao u zul-kadi 488, to je moja povuce- 
nost trajala jedanaest godina. 

Ova odluka je odredba Boga Uzvisenog, jedno od 
tajnovitih Njegovih odredenja na koje nisam srcem na- 
dosao tokom svoje povucenosti, kao sto nisam sam od 
sebe odlucio ni da odem iz Bagdada i napustim tadas- 
nje svoje mjesto. Bog Uzviseni je Onaj ifcji mijenja srca 
i stanja, a a Srce vjernika je izmedu dva prsta Boga Mi- 
lostivog." 85 

Sada dobro znam: ako bih se vratio poducavanju, ne 
bih se, zapravo, vratio. Vracanje je povratak onome sto 
je bilo, a u vrijeme kada sam poducavao, ja sam sirio 
nauku kojom se stjece cast. I pozivao sam k njoj i rije- 
cima i djelom. Takav je bio moj cilj i moja namjera. 
Sada pak ja pozivam ka nauci zahvaljujuci kojoj se os- 
tavljaju pocasti i spoznaje njihova nevaznost. 



83 Prema hadisu koji biljezi Ebu Davud u Sunenu, i koji glasi: "Bog ce slati sljedbenici- 
ma islama na koncu svake stotine godina (onoga) ko ce im obnoviti njihovu vjeru 
Medu istaknutim licnostima islama za koje su se kasnije generacije islamskih uce- 
njaka saglasila da su obnovitelji islamske religije u svom stoljecu, Gazali je jedan od 
nekolicine onih kod kojih je postignut najvisi stupanj slaganja. Medutim, sljedstve- 
nouobicajenom razumijevanju hadisa, Gazali se smatra obnoviteljem islama u pe- 
tom a ne u sestom stoljecu. (Usp. Mehmed Handzic, Obnavljanje islama, El-Hidaje, 
br. 11-12, god. VII. Prijevod hadisa preuzet je iz ovog rada.) 

84 Juli-august 1 106. godine po hriscanskom racunanju vremena. 

85 U nesto drugacijoj verziji biljezi Tirmizi u Dzamiu. 
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To je moja sadasnja namjera i moj cilj, i Bog zna da 
je tako. Zelim da sebe i druge ucinim boljima, no ne 
znam da li ce mi se zelja ispuniti ili cu zavrsiti zivot ne 
postigavsi cilj. Ipak vjerujem vjerom izvjesnom i za- 
snovanom na osvjedocenju, da "nema snage ni mod 
osim u Boga Mocnog i Uzvisenog" da se ja ne pokre- 
cem vec da me On pokrece, da ja ne djelujem vec da On 
mnome djela. I molim Ga najprije da mene ucini bo- 
ljim i da potom mnome popravlja druge, da mene vo- 
di i da me potom ucini vodicem drugima, da mi istinu 
ucini odista vidljivom i da mi podari da je slijedim, da 
mi pokaze zabludu i da mi podari da se nje klonim! 

Sada cemo se vratiti uzrocima slabljenja vjere uka- 
zujuci na nacin da se ljude vodi pravim putem i da ih se 
spasi od propasti. 

Sto se tice onih koji izazivaju pomutnju usljed ono- 
ga sto su culi od talimija, lijek je u nasoj knjizi Isprav- 
no mjeriloy i o tome ne moramo duze govoriti u ovoj 
poslanici. 

Sto se tice onih koji su zavedeni obmanama ibahija, 
njihove zablude smo razvrstali u sedam vrsta i razobli- 
cili ih u djelu Alkemija srece* 6 



86 Alkemija srece (Kimija es-seade). Jedan od popularnih manjih Gazalijevih spisa. Na- 
pisao ga je prvotno na persijskom. Sacuvan u velikom broju rukopisa i na persij- 
skom i na arapskom. Objavljen vise puta na persijskom (Kalkuta, Lukna) i na arap- 
skom (Kairo, Bejrut). Preveden na turski, engleski, njemacki, bosanski (Ebu Hamid 
Muhammed el-Gazali, Alkemija srece, preveo sa arapskog Salih Bradovic, Glasnik 
Vrhovnog Islamskog Starjesinstva, br. 5, Sarajevo 1982, str. 521-532). 
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Sto se tice onih cija je vjera, zato sto su slijedili filo- 
zofiju, pomucena dotle da zanijecu cak i temelj vjerov- 
jesnistva, vec smo goyorili o istinitosti vjerovjesnistva i 
njegovoj nuznoj opstojnosti, dokazujuci to opstoja- 
njem nauke o svojstvima lijekova, zvijezda i drugoga. 
Uveli smo ovu prethodnu studiju upravo iz tog razlo- 
ga. Posluzili smo se dokazom iz posebnih svojstava li- 
jecnistva i astronomije, jer je on svojstven samoj biti 
tih nauka. No s umijecem nauka, kao sto su astronomi- 
ja, lijecnistvo, prirodoznanstvo, magija, sudboznans- 
tvo, svakom naucniku mozemo razjasniti dokaz vje- 
rovjesnistva primjerom iz njegove nauke. 

Onaj pale ko na rijecima priznaje vjerovjesnistvo i 
izjednacava propise vjerozakona sa mudroscu, taj, za- 
pravo, zbiljski porice vjerovjesnistvo. On vjeruje samo 
kakvom bilo mudracu rodenom u znaku neke zvijezde 
koja odreduje da ga se slijedi. A u tome nema nista od 
vjerovjesnistva. 

Naprotiv, vjera u vjerovjesnistvo je pi;iznavanje izv- 
jesnosti jednog nadrazumskog stupnja na kojem se ot- 
vara oko kojim se opaza nesto posebno prema cemu je 
razum nemocan onako kako je sluh nemocan za 
opazanje boja, vid za opazanje zvukova, a sva osjetila za 
opazanje razumnina. 

A ako on to ne dopusta, mi smo iznijeli dokaz da je 
taj stupanj ne samo moguc, vec i da postoji. A ako do- 
pusta, onda priznaje da ovdje postoje stvari koje se na- 
zivaju posebnim i koje razum, usljed toga sto ih ne 
moze obuhvatiti u njihovom temelju, proglasava lazn- 
im i sudi da su besmislene. 
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Sestina drahme 87 opijuma smrtonosan je otrov, jer 
usljed svoje izuzetne hladnoce zaleduje krv u zilama. 
Za onoga ko se drzi nauke o prirodi, svako slozeno tije- 
lo postaje hladno stoga sto je sastavljeno od vode i 
zemlje kao hladnih elemenata. Poznato je, medutim, 
da cijeli ritlovi 88 vode i zemlje ne mogu u tijelu izazva- 
ti takvu hladnocu. Ispricamo li to prirodnjaku koji to 
nije neposredno iskusio, red ce: "To je nemoguce, a do- 
kaz nemogucnosti je u tome sto opijum sadrztvatru i 
zrak, dakle, elemente koji nikako ne mogu uvecati 
hladnocu. Stavise, ako bismo pretpostavili da je sve 
samo voda i zemlja, ni tada se ne bi mogla javiti tako 
pretjerana hladnoca. Kako onda da do toga dovedu dva 
topla elemental?" I smatrace to dokazom. 

Vecina filozofskih dokaza u prirodnim naukama i u 
metafizici pripada toj vrsti. Filozofi stvari predstavljaju 
po mjeri vlastitih nalaza i poimanja, a ono sto ne mogu 
s tim usaglasiti pretpostavljaju kao besmisleno. 

Kad istinit san ne bi bio tako uobicajen, pa kad bi ne- 
ko ustvrdio da upoznaje skriveno dok mu osjetila miru- 
ju, ljudi sa takvim razumom to bi posigurno zanijekali. 

I ako bi se reklo nekom od njih: "Je li moguce da na 
ovom svijetu bude neka stvar velicine zrna, koja bi, 
stavljena u neki grad, progutala cijeli taj grad i potom 
pojela samu sebe, pa da ne ostane nista ni od grada ni 
od onoga sto je u njemu, niti od nje same?", odgovorio 



87 Mjerna jedinica; jedna drahma jednaka je 3,13 grama. 

88 Jedan rif/jednak je 144 drahme. 
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bi: "To je nemoguce, to je gomila besmislenih rijeci!" 
A takav je slucaj sa vatrom, iako to nijece onaj ko vatru 
nije vidio kada je za nju cuo. 

Mnoga poricanja cudesa buduceg svijeta bliska su 
takvom poricanju. 

Red cemo zato prirodnjaku: "Bio si prinuden da 
priznas kako je opijumu svojstveno da rashladuje, 
premda se to ne slaze s razumskim saznanjima o priro- 
di. Zasto onda ne bi bilo moguce da propisi vjerozako- 
na imaju svojstva da lijece i prociscavaju srca, svojstva 
koja se ne mogu dokuciti razumskom mudroscu niti se 
uopste mogu sagledati do li okom vjerovjesnistva?" 

Oni, stavise, u svojim knjigama dopustaju i cudnija 
svojstva. A jedno je od tih cudnih svojstava postupak 
pomaganja trudnici koja ima teskoce kod porodaja. Na 
dva komada tkanine, nakvasena vodom, napise se 
sljedece: 89 
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Porodilja se zagleda u njih, stavi ih pod noge, i no- 
vorodence pozuri s izlaskom. Oni to priznaju kao 
moguce i navode u knjizi Cudesna svojstva 90 . Taj crtez 
ima devet kvadrata u kojima su odgovarajuce brojke 
ciji zbir, u svakom pojedinom redu, iznosi petnaest, sa- 
birale se one uzduz, poprijeko ili ukoso. 

Volio bih znati ko moze u to povjerovati, a da po- 
tom vlastiti razum ne ucini spremnim da prizna kako 
se u tome sto jutarnji namaz ima dva, podnevni cetiri i 
predvecernji tri pregibanja, nalaze svojstva koja se ne 
mogu saznati putem filozofskog umovanja. Razlog je 
tome razlicitost doba dana, a ta svojstva se spoznaju 
pomocu svjetlosti vjerovjesnistva. 

No cudna je stvar; ako bismo promijenili nacin tu- 
macenja i izrazili se jezikom astrologa, oni bi pojmili 
razlicitost tih doba dana. Mozemo red, na primjer: Ne 
desava li se da se horoskop mijenja vec prema tome je li 
Sunce na sredini neba, u izlasku ili na zalasku!? Zar u 
svojim horoskopima oni ne uzimaju te promjene kao 
osnov za razlicite terapije ili trajanje zivota i cas smrti!? 
A nema nikakve razlike u tome da li je Sunce skriveno 
ili je u zenitu, da li je zaslo ili zalazi! Postoji li onda na- 
cin da neko od njih u to povjeruje a da to nije cuo u tu- 
macenju astrologa, cak i onoga koji ga je prevario sto- 
tinu puta, i kome on takoder ne vjeruje sve dotle dok 
astrolog upravo njemu ne kaze: "Kada Sunce bude na 



90 Cudesna svojstva (Adzaib el-havas). Nismo ustanovili o kakvom i o cijem djelu se ra- 
di. Djelo s tim naslovom ne spominje se niti u Geschichte der arabischen Liter atur 
C. Brockelmanna (Leyden, 1943-49), niti u Tarih et-turas el-arebijj Fuada Sezgina 
(El-Mektebe el-arebijje es-suudijje, 1982-84.) 
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sredini neba i u njega bude gledala ta i ta zvijezda, a 
tvoj horoskop je u znaku tog i tog sazvjezda, i ti u torn 
trenutku obuces novu odjecu, bices ubijen u toj odjeci!" 

On sigurno nece obuci novu odjecu u torn trenutku, 
makar stradao od hladnoce i makar sto je to cuo od as- 
trologa za kojeg zna da ga je vec bezbroj puta prevario. 

Htio bih znati ko moze uciniti vlastiti razum sprem- 
nim da prihvati te neobicnosti, i prinuditi ga da ih 
spozna kao svojstva cije je spoznavanje, zapravo, cude- 
sna sposobnost pojedinih vjerovjesnika; kako, dakle, 
moze taj covjek zanijekati nesto slicno tome sto cuje iz 
kazivanja vjerovjesnika, istinitog vrsioca cudesa za ko- 
jeg ne zna da je ikada slagao? 

Ako filozof zanijece mogucnost tih svojstava u bro- 
ju sastavnih dijelova namaza, bacanju kamencica 91 , 
broju sastavnih dijelova obreda hadza i ostalih vjerskih 
duznosti, on nece naci nikakve temeljne razlike izmedu 
njih i izmedu svojstava lijekova i zvijezda. 

On moze red: "Imam neko iskustvo u stvarima as- 
tronomije i lijecnistva, i za neke elemente nauke usta- 
novio sam da su istiniti. Stoga se vjerovanje u njih u 
meni ucvrstilo i moje srce je izgubilo svaku sklonost da 
ih se kloni i da na njih gleda s nepovjerenjem. Vjerov- 
jesnistvo nisam iskusio, pa kako da znam da postoji i 
da vjerujem da je istinito?" Ako priznam da je to 
moguce, red cu: "Ti doista ne odbijas da povjerujes u 
ono sto nisi iskusio, vec si to cuo od ljudi koji su to is- 
kusili i koje slijedis. Pa poslusaj rijed vjerovjesnika! 



91 Bacanje kamencica, remj y jedan od obrednih dijelova hadza. 
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Oni su iskusili i osvjedocili se u istinitost svega sto vje- 
rozakon obznanjuje. Slijedi njihov put pa ces se i sam 
osvjedociti u nesto od toga!" 

Uz to kazem: "Cak i ako to ne iskusis, tvoj razum 
presuduje da se u to nuzno mora vjerovati i da ga se 
neopozivo mora slijeditL Pretpostavimo da postoji 
covjek, odrastao i razuman, koji nije iskusio bolest i 
koji se razboli. Pretpostavimo da on ima oca, briznog i 
samilosnog znalca lijecnistva, o cijem poznavanju lijec- 
nistva on sam slusa od djetinjstva. Otac mu pripremi 
lijek i kaze: 'Ovo je dobro za tebe, izlijecice te od bole- 
sti.'Sta ce tada od njega zahtijevati njegov razum,ma- 
kar lijek bio gorak i neprijatnog okusa? - Da ga uzme, 
ili da ga odbije i kaze: c Ja ne razumijem ljekovitost tog 
lijeka, nikada ga jos nisam iskusio! Nema sumnje, ako 
bi on tako postupio, ti bi ga smatrao glupakom. A 
upravo tako glupim izgledas ti usljed svoje nepovjerlji- 
vosti u ocima ljudi koji jasno vide " 

Kazes li: "Kako cu ja spoznati briznost, samilost i 
znanje Vjerovjesnika - Bog ga blagoslovio i mir mu po- 
dario! - zahvaljujuci torn primjeru iz lijecnistva?" od- 
govoricu: "Kako si spoznao briznost i samilost svoga 
oca, s obzirom da to nije stvar osjetila!? Spoznao si je 
znajuci okolnosti njegovog zivota i osvjedocivsi se u 
njegovo ukupno djelovanje, i to znanjem nuznim i ne- 
porecivim" 

Ko je razmatrao rijeci Bozjeg Poslanika - Bog ga 
blagoslovio i mir mu podario! - i ono sto se u predaja- 
ma navodi o njegovoj brizi da uputi ljude, njegovoj 
blagosti u vodenju ljudi, iskazanoj u mnogovrsnim 
blagim postupanjima, njeznosti sa kojom je poboljsa- 
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vao njihove karaktere i popravljao njihove odnose, i 
uopce sve ono sto cini boljom njihovu religiju i njihov 
zivot na ovom svijetu, taj covjek ce nuzno spoznati da 
je briznost Bozjeg Poslanika prema svojim sljedbenici- 
ma veca od briznosti oca spram svoga djeteta. 

Kada taj isti dublje razmotri cudesna djela koja su se 
u njegovom slucaju otkrila, cudesa nevidljivog koja su 
se kroz njegova usta obznanila u Kur'anu i u hadisima, 
te njegova kazivanja o Posljednjem danu> skupa sa is- 
punjenjem tih predskazivanja, tada ce taj nuzno sazna- 
ti da je Bozji Poslanik dosegao stupanj iznad razuma, 
na kojem se u njemu otvorilo oko pomocu kojeg se ot- 
kriva nevidljivo, koje je dostupno samo odabranima, i 
spoznaju stvari nedostupne razumu. Time se postize 
nuzno znanje o iskrenosti Bozjeg Poslanika - blagoslo- 
vio ga Bog! Pa pokusaj! Promisljaj Kur'an i izucavaj ha- 
dise, i postace ti to sasvim jasno! 

To je dovoljno upozorenje pristasama filozofiranja. 
Iznio sam ga smatrajuci da je u ovom vremenu naroci- 
to potrebno. 

Sto se cetvrtog uzroka oslabljenosti vjere tice> a to je 
los nacin zivota znalaca vjere, izljecenje od te bolesti 
zahtijeva tri stvari: 

Prva je da treba sebi da kazes da znalac vjere, za ko- 
jeg smatras da jede zabranjeno, zna da je zabranjeno 
vino, svinjsko meso, lihva, stavise, da je zabranjeno 
ogovaranje, laganje, klevetanje. I ti sam to znas, pa ipak 
to cinis, ne zato sto ne vjerujes da je to grijeh vec toga 
sto te tvoja strast svladala. A strast vjerskog ucenjaka je 
kao tvoja strast, svladala ga je kao sto je tebe svladala 
tvoja. To sto on zna druge stvari povrh toga, razlikuje 
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ga od tebe, ali to ne znaci da treba vise da se uzdrzava 
od zabranjenih djela. Mnogi ljudi koji vjeruju u lijec- 
nistvo ne mogu se uzdrzati od uzimanja voca i hladne 
vode, premda im je to lijecnik zabranio. I niko ne doka- 
zuje da to nije stetno, ili da vjera u lijecnistvo nije valja- 
na. Grijesenje znalaca vjere nema drugog uzroka. 

Druga je stvar da se kaze obicnom covjeku: "Treba 
da znas da vjerski ucenjak uzima svoje znanje kao vla- 
stito blago za buduci svijet, te misli da ce ga njegovo 
znanje spasiti i da ce mu biti pomagac, stavise, da ce se 
usljed vrijednosti njegova znanja posredovati za njego- 
va losa djela. Pa ako njegovo znanje moze biti dodatni 
dokaz protiv njega, ono isto tako moze da ga podigne 
na visi stupanj. To je moguce, i on ce se, bude li zapo- 
stavljao djela, pozivati na znanje. A sto ces ti, obicni 
covjece, ako se ugledas u njega, pa zapostavis djela, a 
nemas znanja? Propasces usljed loseg postupanja, a za 
tebe se nece posredovati " 

Treca je stvar, a ona je istina, da istinski znalac vjere 
grijesi samo iz nepromisljenosti; on uopste ne ustraja- 
va u grijehu, jer istinita nauka je ona koja nas uci da je 
grijeh otrov koji upropastava, te da je onaj svijet bolji 
od ovog svijeta. A ko to sazna, ne prodaje ono sto je do- 
bro za nesto manje vrijedno. Do tog znanja ne dolazi se 
niti jednom od onih nauka kojima se bavi vecina ljudi. 
Usljed toga te ljude njihovo znanje samo cini odvazni- 
jima kada grijese prema Bogu Uzvisenom. 

Sto se tice istinitog znanja, kod onoga ko ga posje- 
duje, ono uvecava strepnju, strahopostovanje i nadu, a 
to se isprecuje izmedu njega i grijeha, osim u trenuci- 
ma nesmotrenosti koje covjek, s vremena na vrijeme, 
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ne moze izbjeci. No to ne upucuje na slabost vjere. 
Vjernik, kada pogrijesi, kaje se. Daleko od toga da on u 
tome ustrajava ili to velica. 

Eto, to sam htio iznijeti kao osudu filozofa i talimi- 
ja, o steti koja dolazi od njih i o steti koja dolazi od 
onih koji ih pobijaju na krivi nacin. 

Molimo Boga Uzvisenog da nas uvrsti medu one 
koji su Mu dragi i koje je On odlikovao, koje vodi isti- 
ni, koje upucuje i nadahnjuje da Ga zazivaju sve dotle 
dok Ga ne mognu zaboravljati, koje cuva od zla u nji- 
ma samima sve dotle dok im ne mogne nista biti draze 
od Njega, koje spasava u njima samima sve dotle dok 
ne mognu obozavati nikoga osim Njega! 
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UZ OVAJ PRIJEVOD 



Ovaj prijevod Izbavljenje od zablude ucinjen je po 
izdanjima izvornika koja su priredili Mustafa Ebul-Ula 
i Muhamed Dzabir (El-munkiz min ed-dalal, Kairo 
1973) i Abdul-Halim Mahmud El-munkiz min ed-da- 
lal Bejrut 1979). Za sporna mjesta izvrseno je naknad- 
no sravnjivanje sa tekstom izvornika u redakciji Dze- 
mila Salibe i Kamila Ijada (izdanja: Dzemil Saliba i Ka- 
mil Ijad, El-muniz min ed-dalal y Bejrut 1983; Ferid 
Dzeber, El-munkiz min ed-dalal, arapski izvornik i 
francuski prijevod, Bejrut 1969). Koristeni su ruski 
prijevod A. V. Sagadejeva (u knjizi: S. N. Grigorijan, Iz 
istorii filosofii SrednejAzii i Irana /VII-XII vv.l \ Moskva 
1960) i engleski prijevod W. Montgomery Watta (The 
Faith and Practice ofAl-Gazali, Lahor 1963). 

Glavni izvor za biljeske o izdanjima i prijevodima 
Gazalijevih djela bila je bibliografija Gazalijevih spisa 
Abdurahmana Bedevija Muellefat el-Gazali, Kuvajt 
1977, te bibliografija izdanja islamskog nasljeda na 
arapskom, koju je priredio Abduldzebar Abdurahman, 
Et-turas el-arebi el-islami, Basra 1982. 
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